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फ फ््वदकनण्नासछ मी 
मेरे शाश्वत शरण; ' सत्य तारणतरण ब्रह्म प्यारे 

तेरी भक्तीमें क्षण जाय सारे ॥ ठेक ॥ 

ज्ञानसे ज्ञानमें ज्ञान हो। हो, कल्पनाश्रोका इकदम विलय हो । 
आंतिका' नाश हो, शांतिका वास' हो, ब्रह्म प्यारे । तेरी० ॥१॥ 
सर्व गतियोमे रह गतिसे न्यारे, सर्व भावोमे रह उनसे न्यारे । 
सर्वेगत श्रात्मगत, रत न नाही विरत, ब्रह्म प्यारे ॥ तेरी ० ॥२॥। 
सद्धि जिनने भि अब तक है पाई, तेरा श्राश्नय हो उसमे सहाई। 
मेरे सकटहस्ण,, ज्ञान: दशेन चरण, ब्रह्म प्यारे | तेरी० ॥३॥ 

देह कर्मादि सब जगसे' न्‍्यारे, गुण व पर्ययके' भेदोंसे पारे । 

नित्य अ्रतः श्रचल, गुप्त ज्ञायक श्रमल, ब्रह्म प्यारे । तेरी० ॥४॥ 


श्रापका श्राप ही प्रेय तू है, सब श्रेयोमे नित श्रेय तु है । 
सहजानन्दी प्रभो, भ्रन्तर्यामी विभो, ब्रह्म प्यारे | तेरी ० ॥५॥ 
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रु 
आंत्म-कीतेन 

है स्वतत्र निश्चल निष्काम । 

ज्ञाता द्वष्टा मातम राम ॥ टेक ॥ 
मैं वह हू जो हैं भगवान, जो मैं हु वह हैं भगवान । 
अन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहें रभवितान ॥। 
मम स्वरूप है सिद्ध समान, अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान। 
किन्तु आशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अजान ॥ 
सुख-दुख दाता कोइ न आन, मोह राग रुप दुखकी खान। 
निजको निज परको पर जान फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥ 
जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुंचू निजधाम, आकुलताका फिर क्या काम ॥ _ 
होता स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता क्या काम । 
दूर हटो परक्ृत परिणाम, “सहणाननन्‍द रहू अभिराम ॥ 


8७७०८ (00 ००% 


#% मंगल-तन्न्र यॉ 
मैं शानभात हू, मेरे स्वरूपमे अ्रन्यका प्रवेश नहीं श्रत' निर्भार हू। 
मैं ज्ञानधन हू, मेरे स्वरूपमें अपूर्णाता नही, श्रतः कताथथ हू । 
मैं सहज आनदमर्थ हु, मेरे स्वरूपमे कष्ट नही, अतः स्वय तृप्त हू ॥ 
5% नमः शुद्धाय, 5** शुद्ध चिदस्मि । 
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प्रवक्‍ता--मष्यस्मयोगी न्यायतीयें सिद्धान्तसाहित्यश।स्नी 
पूज्यं श्री १०५ क्ु० मनोहर जी वर्णी 


' +साहुजाचन्द  भहाराज 


काऊण 'णमुक्कारं जिशवरवसहस्स वडढमाणस्स । 

दसणमग्ग वोच्छामि जहाकम्म॑ समासेण ॥ १॥। 

(१) जिनवाणीके घुल प्रणेता प्राप्तदेवको नमस्कार -- 
जिनवरवृषभ वर्धमानकों नमस्कार करके संक्षेपसे यथाक्रम दर्शन- 
मार्गको कहूगा । यहाँ नमस्कार जिन्हें किया है उनके विषयसे- 
दो पद दिये हैं। जिनवरवृषभ श्र वद्धंमान । इन , दोनोकों 
विशेष्य भी मानकर श्रर्थ किया जा सकता प्रौर विशेषण विशे- 
ष्य मानकर भी श्रर्थ किया जा सकता । जहाँ विशेषश विशेष्य ' 
मानकर श्रर्थ करें वहाँ श्रथं होगा, अपने जश्ञानादिक गुरोंमे 
बढ़ते हुए जिनवर वृषभकों नमस्कार हो । इस श्रथ॑ंमे जिनवर 
वृषभके तीन शब्दोके तीन श्रथें हैं। जिनवर वृषभ । जो जिन 
हैं उनमे जो वर हैं, उनमे भी जो वृषभ हैं, श्रेष्ठ हैं उतको तम- 
स्कार हो । इस अर्थमे जिनका श्र होगा, जो मोहको जीत 
लेता है, सम्यग्दृष्टि है श्रौर उसमे भी जो यथायोग्य ' सयम्न 


रे दर्शनपाहुड प्रवचन 


धारण करता है ऐसा ज्ञानी जीव जिन कहलाता है याने श्रावक 
झोर मुनि, उनमे वर मायने श्रेष्ठ गशघर आ्रादिक उनमे भी 
वृषभ श्रेष्ठ तीथैकर, भ्राप्त संर्वेज्वेव, उनको यहाँ नमस्कार 
किया गया है, जो कि वद्ध॑मान हैं, पूरे पहुचे हुए हैं | ग्राप्त 
किसे कहते हैं ? भ्राप्त तो' सर्वज्ञदेवको कहते याने जो जिन 
बाणो है यह जिसके मुलसे उद्गत हुई है वह श्राप्त कहलाता 
पर आप्तका शब्दार्थ क्या है ? पहुचे हुए । जैसे किसी पुरुषके 
बारेमे प्रशसा करके कहते हैं कि यह 'तोः बहुत- पहुचे हुए पुरुष 
हैं, कहां पहुचे हुए हैं ? ज्ञानमे, श्राचरणमे, तपश्चरणमे । तो 
ऐसे हों प्राप्तदेवको कहा कि यह तो पहुचे हुए हैं, कहाँ पहुचे 
हुए हैं ?' ज्ञानकी उत्कृष्टतामे, भोनन्‍्दकी उत्कृष्टतामे ये पहुचे 
हुए हैं । 

(२) निर्दोष वाणीसे आपके श्राप्त्वकी सिद्धि--जिसके 
सत्य पूरां ज्ञान प्रकट है श्रोर सत्य पूर्ण श्रानद प्रकट है उसकी 
वाणी हो निर्दोष होगी । जिसके ज्ञान कम है श्रौर वह ज्ञानी 
पुएष भी है, पर श्रल्पज्ञता है तो खोटे भ्रभिप्रायसे भले ही 
सदोष वचन न निकलें, पर ज्ञानकी कमीसे सम्भव है सदोष 
बचन हो सके । तो' जिसके ज्ञानके परिपुरणंता है भौर इस ही 
कारण आननन्‍्दकी परिपुर्णाता है ऐसा ज्ञानानन्द निधान श्राप्त 
सर्वेज्ञदेवकी दिव्यध्वनिमे जो बात निकली है वह निर्दोष है । 
सवंज्ञ सिद्धिमे सयुक्तिक साधन निर्दोष वाणी है, जिसके मूलसे 


गाथा १ डे 
ये प्रन्थ निकले, वह सही है, सर्वज्ञ है, इसकों सही जाननेका 
झौर क्‍या उपाय है ? सिर्फ यह ही उपाय है कि युक्ति प्रसुमान 
धादिक साधन प्रमाणसे यह निणंय करें कि ये वचन निर्दोष 
हैं। निर्दोष वचनसे ही सर्वेज्ञताकी सिद्धि बनती है; आप्तकी । 
श्राप्त भर सर्वज्ञ इन दोनोका भले हो स्थुल रूपमे एक 'प्रथ॑ 
है, पर सूक्ष्म रूपमे भ्राप्तको प्रसिद्धि है, दिग्य्वनिसे उपदेश 
जिसका चलता है ऐसे स्वज्ञमें । स्वेज्ञ तो सभी सबंज्ञ हैं और 
इस दृष्टिसे सभी सर्वज्ञोको आप्त नही कहते, किन्तु जिस सर्वज्ञ 
से. वाणी खिरी है उन्हे श्राप्त कहते हैं, ऐसा एक सूक्ष्म मनन 
मे भ्र्थ भराता है। कभी आगमका जहाँ लक्षण किया है, न्याय- 
शास्त्रमे तो' बताया है 'प्राप्तचनादि निबंधनमः याने श्राप्तके 
वचन आदिकके कारणसे जो श्रथं परम्परा ग्रायो है उसे भ्रागम 
कहते हैं । 

(३) तोर्थंकरोंके स्मरणका मुरुष काॉरप--जिनवरवृषभ 
मायने तीर्थंकर देव । सभी तीथ्थँकरोके दिव्यध्वनि खिरती है, 
उनके ऐसा ही तीर्थंकरप्रकृतिका योग है । सभी सर्वज्ञोके दिव्य- 
घ्वनि नहीं खिरंती। श्रनेक केवली होते हैं, कितने ही तो 
उपसगंसिद्ध केवली होते हैं, दिव्यध्वनिका अवसर ही क्‍या ? 
कितने ही मूक 'केवली होतें हैं, उनके दिव्यध्वनि नही खिरती १ 
तो जिनवर वृषभ तीथथंकर केवलीसे दिव्यष्वनि खिरी ही है 


की दर्शनपाहुड 'प्रवचचत 


भ्रौर उससे यह वाणी परम्परा चली है। किसी भी प्रन्थकों 
पढनेसे ध्यूव जिसके प्रति ग्रथकार क्तज्ञ हैंउसकां स्मरण किया 
करते है, ,जिनसे उपकार पा चुके हैं उनका स्मरण किया करते 
हैं. तो यहाँ जिनवरवृषभको नमस्कार कियां । वे हैं वह प्ान;. 
जशानादिक' गुणोमे पूर्ण बढे हुए हैं । यह तो है विशेषण .विशष्य 
भ्ावका श्र । जहाँ दोनो ही विशेष्य:लिये - जावें वहाँ जर्थः 
होगा--जिनवरवूषभ, मायने -अ[दिनाधथ भगवान !भौर वरद्ध मान; 
मायने महावीर भगवान, इन दो तीथंकरोकों नमस्कार हुमा । 
दो के करनेसे बीचके. तीथैकरोका निमित्त अ्रपने आपमे श्रन्तर 
मे सिद्ध होता है। ऐसे वद्धंसान ।जिनवर वृषभको नमस्कार 
क्रके अब. यहां दर्शनमार्गंको कहेगे, सम्यग्दर्शनका मांगे, सम्य« 
ग्द्शनके लाभका उपाय, सम्पग्दर्शनका स्वरूप । 
दषरणामूलो धम्मो उवइद्ो जिणवरेहि सिस्साण । 
त सोऊएण सकण्णोे दप्तणदीणो रा वदिव्वों ॥२॥-।॥ 

। (४) धर्म श्रौर धर्मकी दर्शनमुलकता-- धर्म दर्शनमुलक 
है, - ऐसा जिंनवरने, शिष्योको उपदेश किया है । सम्यग्दर्शत् 
जिसकी जड है वह धर्म है। धर्म तो चारित्रका' नाम है और 
उस, धर्मका मूल है सम्यर्दर्शन । धर्मका- लक्षण सभतभद्राचार्ये 
ने किया कि जो ससारके दुखोसे छुटाकर उत्तम सुखमे घारण 
करे सो धर्म | भ्रब कोन धारण करता, कौन सा भाव ऐसा ,है 
जो ससारके दु.खोसे छुटा दे श्लोर उत्तम सुखमे पहुचा दे ? जरा 


गाथा २ २ 


एक ,लौकिक हिसावमे थोडा यह थ्यान दें कि किसी मनुष्यको 
जब व्यग्रता होती है इश्टवियोग होनेसे या किसी कारणसे तो 
उस व्यग्रताके नष्ट होनेका उसका क्‍या उपाय बनता ? जैप्े 
मानो किसीके इष्टका वियोग हो गया पुन्नका, पित्ताक्ना, दादा 
का, स्त्रीका, माँका, जिसे भी बहुत इष्ट समझकता हो, वियोग 
होनेपर वह बडा दु खी होता है । तो लोग समभाने वाले ग्राते 
हैं, श्रमेक प्रकार समझाते हैं, उनका-सममाता मोहबर्द्धक होता 
है प्राय. करके । उसको याद दिलाते हैं-- वह बडा ग्रच्छा था, 
होनहार था, सबकी खबर लिया करता था, उसके गुण गायेंगे, 
उसे सुखकारी वतायेंगे, ऐसी कुछ बातें कहेंगे, तो यह कोई 
सममानेका ढंग नहीं है, वह तो दु ख बढानेका ढग है, और 
होता भी यह ही है कि ज्यों ज्यो लोग समभाते हैं त्यो त्यो 
उसका दुःख बढ़ता जाता हैं, पर कोई विवेकों पुरुष सममाये 
या स्वयं उसकी स्रमझमे श्रा जाय कि वह तो बिल्कुल भिन्‍म 
जीव है, मैं उससे बिल्कुल प्लग हू, मेरा साथी कोई दूधरा 
ससारमे हो हो नहीं सकता । सब गपने अपने किएका फल 
पाते है । ,कोई किसी दूसरेका मददगार नही, ऐसी वात जब 
समभमे झाती है झीर झपने श्रापमे अ्रक़रेलेपतका अनुमव होता 
है।तव उसका वह दुःख मिटता है । जब लोकपद्धतिमे यह बात 
पायी जा रही है कि जब झपना एकाकोपन समभमे श्राये तो 
उसका दु.ख मिटे, ऐसे ही यहां समकिये कि जब ब्रपना .एकत्व 
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सममभमे प्राये जो संघारके सकट मिट प्रौर उत्तम खुखमे पहुंचे । 
वया ? चह प्रपना एकत्व, विशुद्ध एकत्व, यह जीव भ्रकेला ही 
मरता है, भकेला ही प॑ंदा होता है, यह एकत्वका स्थुल रूप 
है। जैसा कि लोगोंने समझ रखा है कि यह जीव श्राया, यह 
मनुष्य प्राया, यह पशु मरा । जो एकत्व है वह न जन्मता है 
ने मरता है, जो आत्माका स्वरूप है सहज ज्ञानमात्र ज्ञान- 
ज्योति, चितृचमए्कार मात्र वस्तु है वह मिटती नही कभो । 
पेसा यह ग्रात्मवस्तु सहज स्वरूप है । 

(५) धर्मका श्राश्नय लेनेका करतेव्य--परके सम्बंध बिता 
झपने भ्रापमे ही अपने ही सत्त्के कारण जो मेरा सहज स्वरूप 
है उस रूप अपनेकों माने, में यह हु, उसकी सारी समस्‍यायें 
सुलम जाती हैं प्रोर उसको फिर सकट नही रहते । करनेका 
यह काम है। भन्तः घुसे घुसे गुप्त गुप्त इस गुप्त तत्त्वको पा 
लें। ससारमे जितने समागम मिले हैं इनमे किसी भी प्रकार 
का जो लगाव है वह अपनी विडम्बना है। उसमे हित नही 
है । हित है तो भ्रपने इस एकत्व विभक्त अतस्तत्वरूप अपने 
प्रापकी श्रद्धा करके श्रधिकाधिक प्रयास इस ही स्वमे मग्न होने 
मे है। दूसरा कोई कार्य इस जीवके लिये हितकारी नही है। 
बाकी तो सब भ्रच्छे कार्य यो करने पडते, करना चाहिए कि जब 
यहाँ मग्न न सके ,तो उनमे ही भेद तो करें कि यह श्रद्गुभ है 
यह थ्रुभ है, भशुभसे हटो, शुभमे श्रावों । इसमे एक पाषता 
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रहती है कि मैं भ्रपने उस विशुद्ध एकत्वको जब कभो भी निरख 
लूगा। यदि यह अशुभमे ही बह गया तो यह ऐसा पात्र फिर 
नही रहता । तो जिसके यह निर्णय है कि करने योग्य काम तो 
ग्रात्माके सहज चैतन्यस्वरूपका भाव करके उस रूप हो अपने 
को ऐसा मान लेना कि फिर कोई कितना ही बहकाये पर अन्य 
बुद्धि न बने, यह है। जैसे कि लोग अपने भ्रपने नाममे ऐसा 
हृंढ निर्णायः बनाये हैं कि मैं श्रमुक चद हू, श्रमुक लाल हू, प्रमुक 
प्रसाद हु श्रादि, और कोई उस नामके ' बजाय दूसरा नाम ले 
ले तो उसमे बहकते नही, ऐसे ही श्रपने इस सहजस्वरूपके बारे 
में ऐसा हृढ निर्णय करके रहे कि कोई' इस श्रात्मतत्त्वका 

प्रन्यथा स्वरूप बताकर बहकाये तो बहके नहीं। चार्वाकोने 
बहुकाया कि चार महाभूत मिल गए, चैतन्य हो गया, सो यह 
बात सुनने, समझने भोर माननेमे बडी सस्ती और ग्रच्छी लग 
रही 'ऋण छत्वा घृत पीवेत!' ऋण करके भी घी पियो । खूब 
मौजसे रहो, 'अच्छा भी लगता है ऐमा सुननेमे, मगर ऐसे 
शब्द इस एकल्वके अ्नुभवीको विचलित नहीं कर सकते भ्रनु- 
भव पाया, परिखमन श्राण, समझमे श्र वतत्व ग्राया, समझ 
मे सारी समस्याबोका यहां हल हो गया। 

- (६) धरममका प्रभिन्न मूल सम्यग्द्शंन--एकत्वका सहारा 
ले, आ्राश्रय ले उस ही मे बल लगाये, श्रपने श्रन्तः ही प्रतिष्ठित 
बने, यह है धर्म जो संसारके सकटोसे छुटाकर उत्तम सुखमे 
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पहुचा देता है, ऐसा यह घधमंसम्यग्दर्शन मूलक है । जैसे कहते 
हैं ना--वृक्षकी जड़, तो इसमे दो वातें श्रायी--वृक्ष श्रौर 
जड | तो दो बातें होकर भी एक हो बात है । क्‍या जड़ वृक्ष 
से भिन्‍न भ्रग है ? नही, ऐसे ही चारित्र श्ौर दर्शन, चारित्र 
तो है वृक्ष और सम्यग्दर्शन है जड । इस नियाहमे दो बातें 
समभमे श्रायी । घारित्र वृक्ष है, सम्यग्दर्शन उसकी जड है, 
पर ज॑से वृक्षसे जड कोई प्रलग चीज हो भ्रौर वहाँ जुड गई 
हो, ऐसा तो नही है, ऐसे ही वह एक घ॒र्म है श्लौर उसकी यह 
जड वह भाव है कि जो प्राघार बन गया कि जिसके बिना 
वह वृक्ष चारित्र हो ही नहीं सकता । तो ऐसा सम्यग्दशंन 
धर्ंका मूल है। 

(७) सम्यकक्‍त्वकी उपपत्तिका संक्षिप्त निर्देशन-कंसे सम्य- 
ग्दर्शन प्रकट होता है, उसका क्या उपाय है, क्या कारण है, 
इस विषयमे बहुत वक्तव्य है, फिर भी सक्षेपमे इतना समझ 
लें कि समवशरण जिनबिम्ब दर्शन ओर श्रौर भी घामिक 
कार्य, तत्त्व ज्ञानाभ्यास ये उपाय तो बनते हैं मिथ्यात्वप्रकृति 
के उपशमके कारणभूत । मिथ्यात्वका उपशम होना यह भी 
तो आ्रावश्यक कार्य है वहां ? उसके साधन हैं वे सब बातें 
श्रौर मिथ्यात्वका उपशम भादिक कारण हैं सम्यग्दशेनके व्यक्त 
होनेका । वह श्रवुद्धिपु्वंक है और मिथ्यात्वके उपशम करनेका 
कारण वे सब बुद्धिपु्वेक हैं । इस कारण परम्परया इसे कारण 
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कह देते हैं । वस्तुत: तो सम्यग्द्शन जब उत्पन्न होता है तो 
वहाँ कोई श्राश्रयभूत नही होता सिवाय एक स्वतत्त्वके, परे 
उसकी निष्पत्तिकी विधि कया है, इसे विषयमे बुद्धिपृवंक उपायो 
का गझ्रागे वर्णन किया जायगा । जो भी बुद्धिपुवंक उपाय हैं 
ज्ञान, अध्ययन, पूजा, गुरुसेवा, तत्त्वचर्चा श्रादि वे सब साक्षात्‌ 
तो सम्यक्त्वघातक प्रकृतियोको होन करनेमें कारण है, फिर 
सम्यवत्वचातक प्रकृतियोका उपशमादि सम्यकत्वनिष्पत्तिका 
निमित्त है । 

(५) सम्यग्दर्शनकी वार्ता--अरष्टपाहुडमें यह दर्शनपा[हुड 
नामका अ्रधिकार है । यहाँ कद्द रहे हैं कि जिनेन्द्रदेवने शिष्यों 
को उपदेश किया है कि घर्म दशनमूलक है भर्थात्‌ सम्यग्दर्शन 
पूर्वक यह जीव श्रागे बढता है और अपने भ्रन्तस्तत््वकी स्थि- 
रतामे सफलता पाता है। शप्रात्मस्थिरता है घर्म श्रौर उसका 
मूल है सम्यस्दश न, जिसे कहो सूक, जैसे तीन वातोसे काम 
चलता है--सूक, बूक, रीक। किसी भी कामको करेंगे तो 
उसकी सूक होनी चाहिए, और उस सम्बधमे वृक याने ज्ञान 
भोीर उसपर रीक, तो वह कार्य बनता है । तो सुर है सम्य- 
रदर्शन, मार्ग देखा, स्वभाव देखा; स्वभावकी झलक हुई । भ्रब 
उसमे स्थिरता करे वह है चारित्र | तो मूल तो सम्यग्दर्शन 
है। वह सम्यक्त्व क्या है ? वह अनिर्वेचनीय परिणाम है। 
किसीने उसका विपरीत अश्िप्रायरहित स्वच्छुता नाम दिया 
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है, उस, सम्यर्दर्शनकी बात लोग सम्यग्दर्शनके प्रतिपक्षकी 
समभसे जल्दी समझ पाते, है मायने सम्यकक्‍त्वका प्रतिपक्ष है 
मिथ्यात्व, उसे तो -समझ लेंगे कि विपरीत श्रभिप्राय है, बस _ 
यही न रहे, लो यह ही स्षम्य*्दर्शन है श्रौर अ्रपनी ज्ञानमुखेन 
समझ है, सो सहज ज्ञानस्वभावकी श्रनुभृति होना सो सम्य- 
गदर्शन है । सहज स्वभाव क्‍या ? जबसे श्रात्मा है तब ही से 
जो, है--सहजायते इति सहज॑, जो उसकी सत्ताके साथ ही, है 
उसे कहते हैं सहज, सहजका श्र लोग सुगम करते हैं, सरल 
करते है, भनेक प्रयोगोमे झ्राता है, पर शब्दार्थंकी दृष्टिसि सहज 
का भाव है, जो भ्रात्मसत्वके साथ हो उसे कहते हैं सहज याने 
स्वरूप | 
(९) सहज स्वरूपकी श्रालस्ब्यता--स्वरूप साथ रहता 
है अनादिसे । ऐसा तो श्र लोग भी मानते हैं, पर उसे भेद 
रूप मानते है । दो पदार्थ जुदे-जुदे मान लेते हैं, ज्ञान, चेतना 
बुद्धि, यह श्रात्मासे श्रलग पदार्थ है और भ्रात्मा ज्ञानसे श्रलग 
पदार्थ है । आत्मा तो द्रव्य नामका पदार्थ है भौर ज्ञान, बुद्धि 
गण नामका पदाये है, फिर उनका समवाय मानते, किन्तु 
तत्व ऐसा नही है | गण वस्तुसे तन्‍्मय है। आत्मा ज्ञानसे 
तन्मय है अ्रनादिसे । धौर वही इस जीवका शाश्वत शरख है 
झौर वही तरण तारण है । जो श्रभी भजनमे सुना था, ब्रह्म 
प्यारे, यह मेरा भात्मस्वभाव यह,, ही मेरेको शरण है, भोर 
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वह शाश्वत है, उसे जो न पहिचाने सो भटके भ्रौर.जो पहि- 
चाने उसका उद्धार हो। बस सवे उपदेशोका सार निचोड 
निष्कषं इतना ही है कि जिसे यहाँ तक कहा कि जिसने इस 
स्वभावकों जाना उसने सब जैनशासनको जाना, क्योकि जैन- 
शासनकी बडी बड़ी न्याय छंठावोसे जानकारी करनेका प्रयो- 
जन क्या है ? वाद-विवाद करना प्रयोजन है क्या, या दुनिया 
में ग्रपना पाडित्य जाहिर करना है क्‍या ? क्या प्रयोजन है 
ग्राममके अभ्यासका ? बडी-बड़ी पडिताई पा लेनेका प्रयोजन 
है क्या ? बस इस सहज शुद्ध, सहज सिद्ध स्वभावका परिचय 
पाना श्रौर फिर उसकी ही धुन बन जानता, तो ऐसे इस सहज 
स्वभावका परिचय मिले, प्नुभूति मिले वहां है यह सम्य- 
गान । जो सम्यक्‌ है, निरपेक्ष है, सहज है, मात्र सत्वके 
कारण है ऐसे सम्यक्तत््वका दर्शन होना सम्यग्दर्शत है। 
सम्यकका सम्यकृमे सम्यक्‌ प्रणालीसे दर्शव होना सम्यर्दश्शन 
है । सम्यग्दर्शन श्रनुभूतिपुर्वक ही होता है, उसके बोद अनुभूति 
चले, किसी बाह्यपदाथेमे भी ध्यान दे, और श्र प्रवृत्ति काम- 
काज करे यह तो सम्भव है सम्यग्द्शनके होते हुए भी, लेकिन 
सम्परदर्शनकी जो निथ्पत्ति है वह ज्ञानानुभूतिपूर्वंक ही है भोर 
हसी कारण ज्ञान सम्यग्ज्ञान कहलाता है | वही ज्ञान जो पहले 
था सम्परदर्शन नामको नही पा रहा था, सम्यग्दर्शन होते ही 
सम्यरज्ञान ताम पा गया । ह ॥ 
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(१०) सम्यक्‍त्वसे पूर्व हुए ज्ञानकी श्रौर सम्यकत्वके होने 
पर हुए क्ञानकी सीमासा--जैसे श्रापने मानो श्रव तक श्रवण- 
वेलगोलकी बाहुबलिकी मूर्ति नही देखी, मगर उसकी फोटो 
तो देखी, चर्चा तो सुनी, पुस्तक भी तो बाँची शौर बहुत 
बड़ा ज्ञान भी कर लिया, इतना मोटा अंगूठा है, इतना लम्बा 
पैर,है, घुटने तक इतनी लम्बी है, पूरी मूर्ति इतनी ऊँची है, 
यो सही-सही सब जानकारी कर लिया। कुछ , जानकारोमे 
फर्क रहा क्‍या ? पुस्तकसे पढ़ कर या फोटो देखकर सब तरह 
का ज्ञान कर लिया एक तो यह ज्ञान श्रोर फिर श्राप श्रवरणा- 
बेलगोल जाये, पहाड पर चढकर उस मूत्तिके पूरे दर्शन करें, 
उस दर्शनके समयमे सूर्तिका जो ज्ञान हुप्ना, इन दोनो प्रकार 
के ज्ञानोमे श्राप तुलना करें तो कुछ श्रन्तर आया कि नही 
दर्शन करनेसे पहले जो ज्ञान था मूरतिका वह किस प्रकार था, 


दर्शनके साथ हो वही ज्ञान श्रब को हढता, स्पष्टता, प्रत्यक्षता 
को लिए हुए है । जैसे वहां ज्ञानमे प्रन्तर आया, मूर्ति दर्शनसे 
पहले मूर्तिका ज्ञान श्र मृत्तिदर्शनके बाद मूतिका ज्ञान, जैसे 
इन ज्ञानोमे अन्तर है ऐसे ही श्रात्मविषयक ज्ञानकी भी बात 
समझो । ज्ञानानुभूतिसे पहले स्वानुभवसे पहले आत्माके- सबध्च, 
में होने वाला ज्ञान श्रौर भ्रात्मानुभृतिके साथ और उसके बाद 
रहने वाला ज्ञान इन दोनो ज्ञानोमे भ्रतर क्‍या है? जानकारी 
वही चल रहो है, मगर वहाँ सम्यक्‌ ,व्यपद्रेश न, था, उसको 
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स्पष्टता, प्रत्यक्षता, दृढती न होनेके कारण । श्र, श्रव यहाँ 
स्वश्म्वेदन प्रत्यक्ष हुम्आ, संहज आ्रानन्दकी श्रनुभव हुआ, अलौ- 
किक स्थितिका परिचय हुआ-। अब यह ज्ञान सम्पग्ज्ञान है । 
४ -(११) सम्पकत्व होनेकी विधि--सम्यक्त्व हुआ कैसे है. 
तो देखिये--उपाय त्तो यह ही है कि जानकारी करें झौर सहज्‌ 
स्वभावका परिचय करें और उस ही का प्रभ्यास करें, ध्यान 
में किसी समयमे सहजस्वभावका श्रभ्यास बनायें, उसकी चर्चा 
हो, सो पौरुष करनेका तो यह हो है। ऐसे पौरुषका फल यह 
होगा कि जो सम्यक्त्वघातक प्रकृतियाँ है अनन्तानुबधी चार, 
मिथ्यात्व, सम्यम्मिथ्यात्व, सम्यक्‌प्रकृति ये तीन यो सात, इनमे 
जो प्रवल प्रकृतियाँ हैं उनका उपशम होने लगेगा । जसे गाया 
करते हैं न कि क्रोध प्रकृतिके उदयके सन्निधानमे जीवमे क्रोध 
विकार होता है, ऐसे ही गाइये कि श्रात्माके इन विशुद्ध परि- 
णामोके सान्निध्यमे मिथ्यात्व जैसे कमोमे उपशम होने लगता 
है, देखिये सारी स्थितियां घठनायें सब निमित्त नैमित्तिक योग 
वाली हैं, मगर प्रत्येक द्रव्य अपने झापमे स्वतन्न है। एकके 
परिणमनको दूसरा नही करता । कोई भी पदार्थ अपने प्रदेशसे 
बाहर अपनी परिणत्ति, श्रपन्ती क्रिया नही कर पाता । स्वरूप 
ही नही ऐसा, मगर उपादानमे ऐसी कला है, उपादानमे ऐसी 
योग्यत्ता है कि वह श्रनुकूल निमित्त सन्निघानमें अपनी विक्ृति 
कर लेता है । तो यहाँ भी देखिये--श्रनुकूल विशुद्ध १रिणाम 


रड दर्शनपाठुड प्रवचन 
साप्निध्यमे मिथ्यात्ग कममे उपशमन होता, श्रन्तः करण होता, 

(१२) सम्वक्त्वोद्यमी मिव्याइृष्टिका प्रायोग्यलब्धिमे हुए 
पोरषका दिग्दशेन--एक मिथ्याहष्टि जीव सम्यग्दश्शन उत्पन्न 
होनेके प्रसगमे कितना बडा पौरुष करता है जिस पोरुषको 
घ्यानमे लें तो यह जचेगा कि उसने €€ प्रतिशत मोक्षका काम 
बनाया भ्रब एक प्रतिशत काम शेष रहा । पर करणालुयोगसे 
उसका मिलान करें तो यह ज्ञात होगा कि जिस समय यह 
मिथ्याइृष्टि जीव प्रायोग्यलब्धिमे ग्राता है, यहाँ त्तक प्रभव्य भी 
थ्रा जाता है, श्रन्य भव्य भी ञ्रा जाते, जिन्हे सम्यक्त्व नहीं 
भी होगा वे श्र जिन्हे ४+थक्‍्त्व होगा वे भी हैं, यहाँ एक जन- 
रल काम है, मगर प्रायोग्यलब्धिके परिणामकी विश्वुद्धता 
देखिये कि उस समय ऐसी प्रकृतियोका बधावसरण होता, बच 
रुक जाता कि जिन प्रकृतियोका बंध छठे गुणस्थानमे होता है 
उनका बच रुक जाता है मिथ्यात्वमे, कब ? जब यह प्रायोग्य - 
लब्धिमे प्राता है, उसे बधविच्छेद न कहकर बधावसरण कहा 
है, क्योकि श्रागे बध होने लगता है । सम्यग्हृष्टि, जिनका बच 
कर ले उनका बध मिथ्याहश्टिने 'प्रायोग्यलब्धिमें रोक दिया । 
इसमे पौरुष बता रहे कि कितना उसके भ्रन्त, विद्युद्ध परिणाम 
चल रहे । 
(१३) सम्यक्त्पोद्यमी सातिशयमिथ्याहश्कि फररालब्धि 
में होने वाले अन्तः- करणके सहोपौरुषका निर्देश--भैयां, 
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श्रात्माको तो तत्त्वज्ञान, स्वरूपमनन, बस यह हो काम पडा 
है और वहां कर्ममे स्वयमेव॑ उनके ही परिणमनसे क्‍या क्‍या 
गतियाँ होती हैं। सम्यक्त्वघातक कमेके अ्रन्तरकरण होता 
याने ' ताज्जुबकी बांत कि कोई कर्म मानों हजार वर्ष इसे 
स्थितिका रह रहा है श्ौर कहो बीचमे एक दिनकी स्थिति 
गायब हो जाय, यह' कितने श्राश्चर्यकी बात है। यह दशा 
उपशममे होती है, स्थित्ति सभी कर्मोंक्री जिसकी जितनी है, 
लगातार उनके निषेकविभागोसे निरन्तर चल रही है, उसमें 
बीचमे नाला नही खुदा है कि यहाँ गेल कट गई । जिस करे 
की स्थिति मानो हजार वर्षको है तो श्रब वह झबसे लेकर 
हजार वर्ष तक प्रतिसमय निषेकोकी सत्त्वमे स्थितिमे पडा है । 
लेकिन उस्त सातिशय मिथ्याहृष्टिके उन करण परिणामों 
की इतनी विशुद्धता है कि बीचमे नाला खुद गया, गेल रुक 
गई । फिर आगे गैल, उतने समयको स्थिति नहीं रहती, किस 
तरह कि जैसे कोई वकील है भौर उसको जेठ श्रासाढके महोने 
मे ऐसी इच्छा हो गई कि दसलक्षणके दिंनोमे हम कोर्ट न 
जायेंगे, तो वह ऐसी कोशिश करता है कि जिसकी तारीख 
दसलक्षणमे पडो है उन तारीखोको कुछको तो सावनके महीने 
में करा लेता है, कुछको भाद्र कृष्णपक्षमे करा लेता है श्रौर 
कुछ तारीखोको ग्रसौज वर्गरहमे करा लेता है। मतलब, दस- 
लक्षणके दिनोमे भ्रब उसकी कोई तारीख नही, वह निश्चिन्त 
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होकर दसलक्षण पर मनाता है, ध्यान करता है | ऐसे ही 
जिसको मानो श्रव तीन मिनट बाद उपशम सम्यक्त्व होगा 
एक मिनटके लिए, तो उस चौथे मिनटकी स्थितिका समस्त 
द्रब्य कुछ तो दो तीन मिनटक्री स्थितिमे ञ्रा जायेंगे, कुछ वें 
छठेकी स्थितिमे पहुंच जायेंगे, बीचमें यह स्थिति साफ है। 
ऐसी हूटन कभी भी किसी सत्त्वमे नही हुप्रा करती, मगर 
प्रंत: करण परिणामके बलसे स्थितिमे यह टूटन भा गई है । 
इसकी विधिको कहते हैं श्रागाल प्रौर प्रत्यागाल । इनको यह 
जीव नही कर रहा । उस जीव वेचारेको पता ही नही, वह 
तो श्रपने स्वरूपमननमे है, जीव उपयोगक्रा ही काम कर 
सकता है, वही कर रहा है मगर निमित्तनेमित्तिक योगसे कम 
ऐसी दुर्देशामे पहुच रहे । 

(१४) सातिशय मिथ्याहृष्टिका सम्पक्त्वघातक प्रकृतियों 
के उपशमनका महापौरुष--भ्रन्तरकरण हुए बाद श्रन्तमु हुतें 
को विश्राम होता है फिर श्रोर करणलब्धि होती है इसके प्रसाद 
से प्रथवा इन विशुद्ध भावोके सान्निध्यमे भ्रव सम्यक्त्वघातक 
प्रकृतियोका उपशम होने लगता है । भ्रव तीसरा मिनट श्तम 
होनेको श्राया, भौर मिथ्यात्वका प्रन्तिम समय है । उपशम 
सम्यक्त्व होता है तो श्रनादि भिथ्याहृष्टि पाने जिसके पहली ही 
बार उपशम सम्यकत्व हो रहा है तो उसके पास चूँकि सम्य- 
म्मिथ्यात्व सम्यक्‌ प्रकृतिकी सत्ता न थी, ये दो प्रुकृतियाँ ब॒ब 
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योग्य नही हैं तो उस समय दबे दबायेमें मिथ्यात्वप्रकृतिके तीन 
टुकडे हो जाते हैं, कुछ साबित रह गया वह मिथ्यात्व, कुछ 
दल गया वह सम्पग्मिध्यात्व भौर कुछ चूरा हो गया वह 
सम्यकप्रकृति । इस जीवको सर्वप्रथम उपशम संम्यकत्वका 
लाभ होता है निमित्त नैमित्तिक योगकी कथा सुनकर यह 
दृष्टि जरा भी न लेना कि इस निर्मित्तभूत पदार्थने कोई श्रपनी 
परिणति उपादानमें डाल दी। भाव प्रभाव भ्रसर कुछ भी 
कही उसका नाम है उपादेय याने उपादानमे होने वाला कार्य । 
(१५) दुर्लेस सत्समागम पाकर श्रात्महितका पोरुष करने 
का कर्तव्य--इस जीवने श्रब तक सारे विकल्प कर डाले मगर 
इस सहज शुद्ध स्वरूपपर उपयोग नही दिया । जैसे कोई बावला 
सब घरोमे जाता फिरे मगर उसको श्रपने घरका पता नहीं तो 
वह जिस घर जाता उसी घर उसे ठोकरें लगती । इस जोवने 
जिसको शरण माना वहीसे लात लगी । फुटबाल जिस लडके 
के पास गया उसने फुटबालकों उठाकर हृदयसे नही लगाया, 
मुखसे नही चूमा, किन्तु उसकी लात ही लगी ऐसे ही यह जीव 
बाहरमे जिन वातोको शरण मानकर चला वहाँसे हो इसको 
कप्ट हुआ, इसमे श्रपने स्वभावका परिचय नहो पाया । यह 
बडे सोभाग्यकी बात है जो श्राज उत्तम भव मिला, उत्तम कुल 
मिला श्र जैन शासतका संग मिला, इसे पाकर भी हम विषय 
कपायोका परित्याग न करें, झपने प्रात्मवैभवको न देखें ओर, 
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बाहरो पदार्थामे ललचाते रहे, बाहरी मायावी लोगोमे यह मैं 
हू, इस मैं मैं का स्थापन करते रहें तो फिर मनुष्य क्यों हुए ? 
विषयसुख तो पशु होकर भी भोगा जा सकता था, बल्कि मनु- 
ष्योको कम सुख है, पशुप्नोको ज्यादह, यह धमंहीन मनुष्यकी 
बात कह रहे, पशुश्रोको डर ( भय ) नहीं रहता कोई लाठो 
लेकर सामने श्राये तभी पशु डरते मगर ये मनुष्य तो बडे बडे 
डनलपके गद्दा तक्‍कोमे पडा हुआ भी भय किया करता, डरा 
करता, चिन्ता करता कि पता नही क्या कानून बन जाय, कब 
यह सब कुछ छिन जाय, पता नही कब क्या स्थिति बने ये 
सब बातें सोच सोच कर मनुष्य लोग रात दिन भय किया 
करते, पर ये कोई भय उन पशुओ्रोको नहीं होते | ये सब बातें 
लोकिक पुरुषोके हिसाबसे कही जा रही । मनुष्य श्राहार करता, 
पेट भरा है फिर भी कोई चाट पकौडो वाला ञ्रा जाय तो इस 
लेटर बाक्समे (पेटमे) कुछ न कुछ जगह निकल ही प्राती है 
(हँसी) । पर पश्ु तो भरपेट आहार करके तृप्त हो जाते एक 
बार पेट भर जानेपर फिर घाहे श्राप कैसी हो हरी घास डालें, 
दाना डालें, पर उसको श्रोर देखते भी नही । वे सन्तुष्ट हटकर 
खडे रहते, उन्हें कुछ फिकर नही रहती । श्रोर वहाँ इन सुख 
के मामलेमे मानो मनुष्य लोग अपनी सतानसे सुख समभते हैं 
तो क्‍या पश्चु अपने बच्चोसे सुख नहीं मानते ? प्ररे उन्हें भी 
प्रपने बच्चे प्रिय होते, उनको देखकर वे हर्ष मानते । यहीं 
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बात निद्रा श्रौर मैथुन संज्ञावोंके सम्बंध समझे । यों भ्राहार, 
निद्रा, भय, मैथुन इन चारो प्रकारकी संज्ञाश्रोमें मनुष्योंकी 
अपेक्षा पशु श्रेष्ट है। मनुष्य भवको श्रेष्ठता तो उसके घर्मपालन 
से है। इस मनुष्य जीवनकों पाकर अ्रपना विवेक सही बनायें, 
झपना लक्ष्य सही रखें, संयमका जीवन रहे। 

(१६) सहज स्वभावको हृष्टिके प्रयोग बलसे परभावोंकी 
निवृत्ति प्वक परमात्मत्वका विकास-इस समस्त पदार्थ समृह 
में मेरे लिए एक यह समयसार ही सार है। यह निरपेक्ष 
सहजस्वरूप मेरा जो अपने झ्राप मेरेमें शाश्वत श्रंतः प्रकाशमोौन 
हैं उसका मिलाप, उसकी उपासना, उसकी भक्ति, उसकी ओर 
झ्भिमुखता, उसपर ही मेरी ज्ञान किरणोका निशाना रहना, 
बस यह ही एक सारभूत चीज है जो घमंका मुल है। साक्षात्‌ 
घमम कौन ? आत्मस्वभावके अनुरूप स्थिति बन जाना । जैसा 
प्रन्दर वेसा बाहर | यह है साक्षात्‌ धर्म, प्रकट घर्म । उस प्रकट 
घर्मका कारण है यह शभ्रन्‍्त: लगाव, श्रन्तरात्मापन। यह विकास 
कुछ जोडनेसे नही होता किन्तु त्यागनेसे होता है । इसमें कोई 
घीज लगाना नही है किन्तु विषय कषाय भाव उपाधि प्रादिक 
जो कुछ है वह सब हटनेसे प्रकट होता । जैसे जैनियोंकी मूर्ति 
प्रकट होती है. ऐसे ही यह परमात्मापन शत्मासे प्रकट होता 
है । पाषाणमू्ति बनती है तो कुछ लगाकर नहीं बनती, किन्तु 
हटा हटाकर बनती है। मूर्ति बनानेसे पहले कुशल कारीगरकों 
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उस पत्थरकोी मुृतिके ज्ञान द्वारा दर्शन हुए थे तब ही वह ऐऐ 
हाथ चला सका जिससे मूर्ति खण्डित नहीं हुई, प्रकट हुई । 
प्ररप्ट हाथ क्‍यों नही चलता ? बीचसे ही टाँकी क्यो नहीं 
मारता, उसमे विनय थी, श्रास्था थी कि यहा मूर्ति है, यह हो 
तो प्रकट हुई है। उसको उस बढ़े पत्थरमे मृत्तिके दर्शन हुए 
थे। उसको ढाकने बोले जो श्रगल बगलके पत्थर हैं बस 
उनको उपने हटाना शुरू किया | पहले बडे पत्थर हंटे, फिर और 
छोटे, फिर झौर छोटे, फिर पाउडर जैसे, इस तरह हटाने 


हटानेका काम तो किया और मूत्ति प्रकट हो गईं, ऐसे ही यहाँ 
पर भी हमे हटाने हटानेका ही काम करना हैं। मगर वह 
हटानेके कामका हथियार कया है ? छेनी हथोडी क्‍या है ? वह 
है स्वभावहृष्टि । उसका ही लक्ष्य, उसकी ही भावना, यह ही 
हगीडी, यही छेती, श्रीर उसके प्रयोगसे हटता क्‍या है ? विपय 
कषाय उपाधि, कुछ इसकी बात, कुछ बाह्य समोगकी बात । 
सब स्वय अपने श्रपने परिणामसे हटते जाते हैं ॥ लगाया क्‍या 
इस ज्ञानीने ग्रात्मामे ? लगानेकी जरूरत क्या थी ? चह तो 
परिवुर्ण है। श्रधुरी चीज हो तो वाहरसे लौनेकी जरूरत होती, 
परिपूर्ण है, उसपर श्रावरण है तो प्रावरण हटाने भरकी जरू- 
रत होती, है । यहाँ मृतिका भ्रावरण हथौडो छेनोसे हटाया, 
मगर इस भगवान आत्माका श्रावरण किसी परद्रव्यके साधन 
से नही हटता, यहू श्रपने श्रापके उपयोगसे हटता है । 
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(१७) व्यवहारचारित्रकी उपयोगिता व व्यवहारचारित्र 
में भी बीतरागताके दर्शनकी ज्ञानीकी प्रकृति--स्वभावाश्रय 
का प्रयोग जो करते है उनको जो श्रड़चनें श्रातीं, श्रशुविधाये 
ग्राती वह अतराय न श्राये और सीधे इस ग्रात्मस्थिरताको 
पाये उसके लिए जो उनकी घर्या बनती है वह चर्या है व्यव- 
हारचारित्र । उनका परिणाम हुग्ना महाब्रत समितति गुप्ति, उस 
समिति गुप्तिमे दर्शन करे, किसके ? वीतरागताके । भ्रच्छा, वहाँ 
रागके दर्शन नहीं कर सकते क्या ? रागके भी कर सकते । 
जितनी प्रवृत्ति है उस मुखेन रागके दर्शन होगे श्रोर जितनी 
निवृत्ति है उप्त मुखेन वीतरागताके दर्शव होगे । श्रब यह आप 
की रुचि है, आपको दोष दोप पकडनेकी आदत है तो राग दोष 
की मसुख्यतासे उसको देखिये और अगर आपको वीतरागता 
देखनेकी रुचि है तो उस ही चीजकों वीतरागताकी हृष्टिसे 
देखिये। ज्ञानीकी ग्रास्था चलती जाती है, लक्ष्य उसका एक 
स्वभावदर्शत । एक काम करता है श्र सारे काम हो जाते हैं, 
जी होना था । बस अपने सहज स्वरूपका परिचय करें, ज्ञान 
करें और उम्तको ही धुन बनायें, यह ही एक मनुष्य जीवन मे 
सारभूत काम काम है । 

सम्मत्तविरहियाण सुट्ठुवि ऊग्गं तव॑ चरतारणं । 

ण॒ लह॒ति बोहिलांह अभ्रवि वाससहस्सकोडीहि |॥५॥ 

(१८) सम्पक्त्वरहितके बोधिलासका श्रस्ाव--जो जीव 
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सम्यकक्‍्त्वसे रहित है वे बडे घोर तप भी करें तो भी वे बोध 
का लाभ नही प्राप्त कर सकते हैं । हजारो करोडो वर्ष भी उन 
के तपश्चरणमे गुजर जायें फिर भी वे सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, 
सम्यकचारिश्रकी प्राप्ति नही कर सकते जो सम्यवत्वरहित हैं 
वे सम्यक्चारित्र न पाल सकेंगे, क्योकि चारित्त ताम है अ्रपने 
प्रात्माके स्वरूपमे उययोगकों मग्न कर देनेका । यह मग्न हो 
क्यो जाता है ? प्रगर विषम चीज हो तो मग्त नही हो सकता। 
जो समान हो सो ही मग्न हो सकेगा। तो आ्ात्मस्वरूप है 
ज्ञानमय और जिसको मग्न होना है वह भी ज्ञानस्वरूप है, 
याने स्वरूपमे उपथ्वोेगको मग्न करना है । यद्यपि स्वरूप और 
उपयोग कोई भिन्‍न प्रदेश वाले नहीं हैं, जुवे-जुदे वस्तु नहीं हैं 
लेकिन यह जीव श्रनादिसे श्रव तक इस स्वरूपसे जुदा चल 
रहा है ना ? यद्यपि उपयोग स्वरूपसे अलग नही है, ज्ञानमय 
है, मगर ज्ञानमयका क्या करें ? जो अपनेको ज्ञानमय न सम- 
भता हो | तो जो ज्ञानमय नहीं समझ पाता उसको ही भ्रज्ञान 
कहते है चाहे दुनियावी ज्ञान कितना ही बडा कर लें, बडे बडे 
प्राविष्कारके ज्ञान करलें, बडी बडी ऊंची कलाश्रोके ज्ञान कर 
लें, मगर ज्ञान करने वाला यह ज्ञानमय हैं । और यह ज्ञानमय 
भ्रपने ज्ञानस्वरूपका ही विलास है, यह जब तक ध्यानमे नही 
है तब,तक उपयोग अपने स्वरूपमे मग्न नहीं हो सकता । यह 
कला अज्ञानी जनोने नहीं पायी, इप कारण किसी प्रयोजनसे, 
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अपनी बुद्धि माफिक चाहे धर्मके प्रयोजनसे हजारों, लाखों, 
करोडो वर्ष भी भीषण तप करें तो भो वे सम्यक्चारित्रको 
प्राप्त नहीं कर सकते । खुदमे खुद समा जाय इसको 
कहते हैं सम्यक्चारित्र | जिस उपयोगके लक्ष्यमे यह तत्त्व 
समाया हो कि यह मैं, मेरा स्रोतभूत यह मैं आ्ात्मद्रव्य केवल 
सहज ज्ञानस्वरूप, चैतन्यस्वरूप, चेतन्यमात्र हू | स्वयं यह अपने 
भ्राप विकार करनेमे प्रसमर्थ है, यद्यपि उपाधि और निमित्त' 
के सन्निधानमे परिणमता यह जीव ही प्रकेला है विकाररूप, 
कही जीवके विकार रूप जीव और कर्म दोनो मिलकर नही 
परिणुमते, कर्म अपने विकार रूप परिणमता है'। परिणमता 
हैं यह अ्रकेला ही मगर निमित्त सन्निषान बिना अकेला परिं- 
ण॒म सके तो कहा जायगा कि यह जीव स्वय ही ग्रकेला परि.- 
णम रहा है, पर ऐसा नही होता । श्रगर जीव स्वयं उपाधि 


बिना अ्रकेला ही परिणम जाय तो फिर वह विकार कभी मिट 
नही सकता । विकार चूँकि न॑मित्तिक है इस कारण ये टाले 
जा सकते है। तो ज्ञानीने यह सब्र पहिचान लिया है । जितने 
विकार हैं वे सब परभाव है, उनमे लगनेका मेरा कोई ब्रयो- 
जन नही । 


(१६) भ्रविकार सहज श्रन्तस्तत्त्वकी श्रनुभुतिमें परमा- 
त्मत्वलाभकी दिशा--विकारभावोमे जुडना बस यही अनर्थ 
. है, यही क्लेश है। जिनको सही ज्ञान हो गया कि ये विकार 
क्या हैँ ? कर्मंविपाकको छाया है, शोर छावा है प्राणीमे अ्रज्ञान, 


भा 


प्ह्ा 
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उस श्रज्ञानके कारण उप्त छायाप्रे आशक्त हो गया । जैसे ही 
यहाँ ज्ञान प्रकट होता है तो कर्मोमे छायामे इसको श्रव रति 
नही रहती । मैं सहन शुद्ध ज्ञानमात्र प्रात्मतत््व हु, यह उप्त 
की प्रतीतिमे है, भ्रौर जिसके ज्ञानमे श्रपना सहन स्वहूप वक्ता 
है -वह सहज हो श्रपने श्रापफी शोर ढलेगा और इस ही के 
श्रभ्यात होनेके बलसे कभी अपने झ्रापमें सदाके लिए मग्त हो 
सकेगा । लेकिन जिसने झ्पने सहज स्वरूपका अनुभव नहीं 
किया वह स्वरूपमे मग्न नही हो सकता । अनतुभवकी महिमा 
सबसे ऊँची है। ज्ञान तो लोगोको बहुतसे हो जाते हैं--श्रमे- 
रिका यहाँ है, हम श्राप भी बोलते है जिन्‍्होने कभी श्रमेरिका, 
देखा ही नही कि कैसा है अ्रमेरिका, वे भो चित्र देखकर 
प्रमेरिकाके सम्बंधमे बहुत कुछ बातें बताते हैं । श्रोर, 
तो जाने दो, जिन्होंने यही अपने भारत देशमे किसी 
स्थानको नही देखा उसका भी वे ज्ञान करते है, भश्रगर उस 
स्थानको वे श्रांखोसि स्वयं देख ले तो वह कहलाता है सालु- 
भव ज्ञान, भ्रनुभवसे उत्तरा हुआ ज्ञान । उसके पहले था कागजी 
ज्ञान, तो ऐसे ही जीवके बारेमे कागजी ज्ञान हुए बिना भी 
काम न चलेगा, क्योकि पहले ज्ञान होना आ्रावश्यक है तब तो 
श्रद्धान बनेगा । मगर वह ज्ञान सम्यक्‌ तब तक नही कहला 
पाता जब तक कि उसका शअ्नुभव न बने । तो कोशिश यह 
होनी चाहिए कि जगतकी सारी बातोको बेकार जानकर, श्रत- 
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थंकारी जानकर उनमे दिलचस्पी न लें, उनमे दिघाग न भट- 
कार्ये, उनके जाननहार बने रहनेका प्रयत्न करें । उनमे जैसा 
जो होना था हुआ्ना, वे प्र पदार्थ है, दूसरे जीव है, उनकी जे सी 
कषाय है, जैसा भाव है वैसा वे परिणमते हैं । तेरा वे कुछ 
बिगाडते नही है। अ्चेतन पदार्थ जो है ये है श्र पडे हैं, यहां! 
हैं, निकल जायें, भ्रन्यत्र चले जायें, उनकी सत्ता नहीं मिठती । 
उनका स्थान परिवततन हुग्ना है, वे यहां रहें तो क्या, अ्रन्यत्र 
कही चले जायें तो क्या ? उससे मेरा क्या ? उससे मेरा क्‍या 
बिगाड ? मैं तो केवल एक गअ्रपनी सत्ता मात्र हु, अपने झ्राप 
की सत्तामे ही मेरा सब कुछ चल रहा | इससे बाहर मेरा कुछ 
प्रधिकार नही, कुछ सम्बध नही, कुछ बात ही नहीं । इस 
तरह जिसने अपने स्वरूपका अवलोकन किया ऐसा पुरुष श्रपने 
स्वरूपमे मरत हो सकता है, चारित्र पा सकता है । 

( २० ) सम्यव्त्वरहितदशासें निरबाध आत्मप्रगतिकी 
अशक्‍्पता--जो सम्यक्त्वसे रहित है वे बहुत उम्र तप भी कर 
डालें तो भी इस समाधि भांवको प्राप्त नही हो सकते । यद्यपि 
मुन्िन्रतमे बहुत बडा माहात्म्य है। झ्गर वे सहो रूपसे द्रव्यत: 
भी ब्रत पालें, समता परिणाम रखें, रागद्देष न करें, जैसा जो 
कुछ मुनिन्नतमे वताया है--निर्दोष चर्या करें, अपनेको शान्त 
परिणाममे रखें तो वे नवग्रेवेयक तक पैदा हो सकते है । भर, 
नवग्रेवयक क्या चीज है ? स्त्रयोसि ऊपरके विमान हैं, जहां 
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हजारों वर्षोमि भूख लगती है, कंठसे श्रमृत भड जाता है, ्रनेक 
पक्षोमे श्वास लेना होता है । जैसे-यहां श्राधा श्राधा मिनटमे 
श्वांस लेना होता है वैसे ही वहा कई कई पखवारोमे श्वांस 
लेना होता है । (सुखकी बात कह रहे है) इमको ही लोग बैकु- 
ण्ठ कहा करते है । लोग कहते है कि वैजुण्ठमे जीव चला गया 
तो बहुत दिन वहां रहेगा, वही उसकी मुक्ति कहलाती है । 
मगर सदाशिव एक ईश्वर है जो कि सृष्टि करता है, वस उसके 
मनमे जब गश्राया तब वह वहासे ढकेल देता है। फिर उसे 
संप्तारमे रुलना पडता है“, ऐसा भ्रन्य लोग कहा करते है । 
यही वात वहा बैकुण्ठमे देखनेकी मिलती है। अज्ञानी जीव 
वेकुण्ठसे ऊपर नही जा सकते, ग्रीवा भी नाम कठक। है और 
कठ नाम भी कठका है । ग्रेवेयक कहो चाहे वैक्रुण्ठ कहो, दोनो 
का एक ही श्रर्थ है | तो ये अज्ञानी जीव मुनिन्नत धारण कर 


दुक्‍्ललेश्याक़े बलसे, कुछ शुभोपयोगके बलसे नवग्रेवेयक्र तक 
पैदा हो जाते हैं, भ्रोर जब उनकी ,श्रायु समाप्त होती है तो 
सदामुक्त परमेश्वर श्रथति यह आझआत्मस्वरूप याने श्रपने ही 
ग्रात्माका बस्र एक प्रार्डर हुआ कि वहासे चय करके यहा 
मनुष्य बनते हैं, फिर जन्ममरण चलता रहता है जन्ममरण तो 
चल ही रहा है । वह भी जन्म मरणख था, उनकी भायु ३०- 
'३१ सागर तककोी होती है । एक सागरमें भ्रसख्याते वर्ष गुजर 
जाते हैं। इतने लम्बे काल तक वे वहा रहते है । वहां पर भी 


गाथा ५ २७ 


मद कषाय है, शुक्ल लेएया है। उनमे श्रापससे वादविवाद 
नेही होता, परस्परमे कभी भगडा नहीं होता, उनको कभी 
ताव नहीं श्राता, वे बडे अच्छे ढगसे शान्तिपुर्वक रहते हैं । ये 
सब बातें वहा चलती है मगर एक श्रपने स्वभावकी सुलभ न 
होनेसे इतने ऊँचे चढ़कर भी श्राखिर वे नीचे ग्राते है। तो ग्रव 
ग्राप जानें कि सम्यकत्वकी और प्रात्मज्ञानकी कितनी महिमा 
है, कितनी लागत है। तीनो लोकका वैभव भी मिले और एक 
सम्यस्दर्शन न हुआ तो वहु॒ वैभव भी तुच्छ तृणवत्‌ है। उससे 
इस झात्माको क्‍या मिलना जुलना ? श्रात्मा तो स्वयं ग्रपने 
श्राप श्रानन्दमग्त है, उसका इन बाह्य पदार्थसि कोई सम्बंध 
नही है। तो ऐसे सर्व॑ बाह्य पदार्थोसे प्रथक, विकारभावोसे 
पृथक अपने श्रापका जो सहज चैतन्यमात्र स्वरूप है उस स्वरूप 
में मग्तता सम्यस्हृष्टि ही कर सकेगा, ग्रज्ञानी मिथ्याहृष्टि उस 
स्वरूप मग्नताकों नही पा सकते । 

(२१) श्रज्ञानसे श्रात्मसिद्धिको असभवता--कहते है कि 
ग्रज्ञानी पुरष करोडो वर्षोम्ते जितने कम काटते हैं उतने कर्मों 
को ज्ञानी जीव गुप्तिबलसे क्षणमात्रमे काट देते है । यह तो 
तुलनामे बताया है कि श्रज्ञानीके करोड़ो वर्षोमि कटने वाले 
कर्म थ्रौर ज्ञानीके क्षणामात्रमे कटने वाले कर्म, उनकी जो एक 
समानता बतायी है कि उतने कट जाते हैं, वह एक श्रदाजा 
देनेके लिए बताया है। श्रज्ञानियोके तो कर्म कठते ही कहां है ? 
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मगर कर्म कट रहे हैं श्रीर जो नवीन कर्म थ्रा रहे है श्रज्ञानियों 
के उन्तपर ध्यान न दें श्रौर जो कर्म दूर हो रहे हैं उपकमसे 
अनुपक्रमसे उनकी सख्या समझ लें, उसके साथ तुलना की है, 
किन्तु वस्तुत श्रज्ञानियोके तो सम्वर है ही नही । सम्वरपूर्वक 
निर्जराका वहा श्रवकाश ही नही, फिर तुलना कैसे ? पर सां- 
घारण जनोको अदाजा करानेके लिए ऐसी कई तुलनायें दो 
जातो है जैसे एक तुलना यह दी जाती है कि सिद्ध भगवानका 
या उत्कृष्ट मुनिराजका श्रानन्द कितना है ऐसा समभने के लिए 
तुलनाकी जाती है कि तीनो लोकके जितने जीव हैं भ्रौर इन्द्रा- 
विक जो वढे-बड़े पुण्यवान जीव हैं उन सब जीवोका सांसारिक 
सुख मनमे इकट्ठा कर लो श्रौर भूतकालमे जितना सुख मिला 
है सांसारिक श्लोर श्रागे जितना मिलेगा वह सारा सुद्च इकट्ठा 
कर लो, उससे भी कई गुता सुख है भरहत भगवानके, सिद्ध 
भगवानके या एक समाधिस्थ मुनिराजके, वीतराग साधुके । 
तो क्या परमेष्ठीका सुख लौकिक सुखसे कुछ गुना है ? श्ररे 
गुता क्या ? लोकिक सुख तो सुख है ही नही । सारे इन्द्र 
देव, भोगभूमिया, धनी, राजा, सबका सुख मिला लें तो भी 
उनसे दो का भी गुना नहीं कर सकते । गुनाके लायक वह 
चीज ही नही है । जैसे ० (शुन्य) मे २ (दो) का गुना करनेसे 
क्या फायदा ? केवल ० (शुन्य) है | कुछ है ही नही, ऐसे हो 
सासारिक सुख भोग जुदा चीज है, उससे भगवानके या सम्य- 
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गहिके प्रात्मानुभवके आनन्दकी तुलना करना बेकार है। यह 
तो भिन्न जातिका श्रानन्द है। तो इसी तरह यहां भी एक 
तुलना रूपमे कह दिया गया है कि करोडो वर्ष भी कोई पज्ञान 
जीव तपश्चरण करें, उनके जितने कर्म भडेंगे उतने कर्म ज्ञानी 
के क्षणमात्रमे ऋड जाते हैं। केवल एक अंदाजा किया गया है। 
शानीके सचमुचमे क्षणमात्रमे त्रिगुप्तिकि बलसे अनन्त कर्म झाड 
जाते है । तो जो सम्यक्त्वसहित है वे ही अपने स्वृरूपको नि- 
रखकर मग्न होते हैं । 

(२२) सहज आनन्‍्दका पौरुष फरनेका अनुरोध--श्रहो, 
जिन्हे अपने घामका पता ही नही वे अ्रपने धाममे कैसे प्रवेश' 
करेंगे ? जिनको श्रपने घरका पता नही वे दूसरेके घरमे जहाँ 
जहां भी जायेंगे वहां वहासे निकाले हो तो जायेंगे । तो ऐसे 
भ्रज्ञानी जोब, इनको अपने झानन्द घाम अतस्तत्त्वका पता नही 
है भ्रतएव जिन-जिन परद्रव्योमे, इनपर घरोमे जाते है, वहां 
टिक नही पाते । उपयोग भी नहीं टिक पाता मगर मलमे आ- 
दत ऐसी पड़ी है कि यह उपयोगी उन्ही विषय कषायोमे जायगा 
जितकी श्रोरसे इनको घकका लगता है, चोट पहुचती रहती है, 
कष्ट होता रहता है, उपयोग वहां ही बार बार जाता है, यह 
सब शभ्ज्ञानकी महिमा है । तो सम्यश्द्शन ही एक ऊँचा वैसव 
है, इसको रत्न कहते हैं--सम्यक्त्वरत्न | रत्त मायने पत्थर 
नहीं । जो जो जिम जातिमे उत्कृष्ट है वह वह उस जातिका 
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रत्त कहलाता है। रत्नकी परिभाषा यह ही है। तो ससारके 
अनेक समागम मिला करते है। उन समागमोकों महत्त्व मत 
दो। वैभव जुड रहा, परिग्रह जुड रहा तो उसकी कुछ महिमा 
मत समझो, वह महिमाके लायक नही है, वे सब बाह्य पदाथे 
हैं, उनकी सत्ता उनमे है। वे यहाँ रहे तो क्या, कही रहे तो 
बया, उससे इस श्रात्माका उद्धार नही होता । प्रपने आत्माका 
स्वरूप समझे बिना यह जीव चतुर्गतिमे ही भटकता श्राया है, 
झ्रौर जब तक समझ न बनेगी अपने स्वरूपकी- त्तव तक यह 
जीव भटकता ही चला ,जायगा | क्‍या ऐसा ही भटकना पसद 
है | मरेके बाद फिर आगे दुर्गतियोमे जन्म मरण करते रहना 
पसद है क्या ? श्रपने श्रात्मासे पुछो । श्रपने लिये श्रपना श्रात्मा 
ही प्रेय है । इस प्रिय आत्मासे पूछो कि तुम्हे श्रागे भटकना 
ही पस्तद है क्या ? श्रगर नही भटकना पसद है तो जो इस 
मनुष्यभवका थोडा सा जीवन, शेष रहा है उसको ठीक ढगसे 
बितायें | कपटरहित, कषाय मई करते हुए, अपने श्रात्मस्वरूप 
को महिमा जानते हुए जो तीन लोक तीन कालके ज्ञानका स्व- 
भाव रख रहा है, जो अनन्त झ्रानन्दके लाभका स्वभाव रख 
रहा है उसकी महिमा जाने श्रौर वहाँ ही श्रपने उपयोगको 
रमानेका पौरुष बनायें, यही है सत्य पुरुषार्थ भर बाकी जो 
इन विनश्वर परपदार्थोकी ओर लगाव रहता है, यह भ्रपने 
भगवान आातठ्मापर श्रन्याय . करना है । जब किसी व्यक्तिपर 
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प्रन्याय करे तो उसका खोटा फल भोगना पडता है तब फिर 
जो भगवान ग्रात्मापर भप्रन्याय करे तो उसको तो नरक निगोद 
में, तिय॑ल्च भवोंमे जन्म मरणका दण्ड भोगना ही पडेगा इस 
निज भगवान श्रंतस्तत्वको अधिकाधिक जानें भौर जो अपना 
ग्रानन्‍दमय प्रविकार स्वरूप है उसकी महिमा जानकर, वहां 
ही रमकर श्रपने आ्रापको संतुष्ट बनायें | यह प्रभ्यास इस दुर्लभ 
मानवजीवत्तमे चलना चाहिए। 

सम्मत्तणाणरादंसणावलवी रियवड्डमाण जे सब्वे । 

कलिकलुषपापरहिया वरणाणी होति अइरेण ॥६॥ 

( २३ ) पंचमकालमें धर्मके उपासकोंकी एलाघ्यता-- 
उत्डष्ट ज्ञानी कौन है, इसका समाघान इस गाथामे किया गया 
है। जो भव्य पुरुष ज्ञान, दर्शन, बल इनमे बढे चढे हुए है भौर 
इस पचम कालमे भी जो कलुषताग्रोसे, पापभावोसे रहित हैं 
वे उत्कृष्ट ज्ञानी हैं श्रोर वे शीघ्र ही निष्पाप हो जायेंगे । यह 
काल अ्रवसर्पषिणीका पंचम काल है। अ्रवसपिणी उसे कहते है 
कि जिस कालमे लोगोका बुद्धि, बल, चारित्र ये सब हीनताकी 
शोर जायें । इस पचम कालके प्रारभ्ममे मनुष्य करीब ७ हाथ 
के ऊंचे होते थे। श्राज घटते-घटते कोई साढे तीन हाथके 
रह गए, श्रौर घटते-घटते पच्रम कालके श्रन्तमे छठे कालके 
प्रारम्भमे एक हाथके ऊँचे मनुष्य रह जायेंगे । जब छठा काल 
पूरा होगा तब प्रलय होगी भरत क्षेत्रके श्रायं खण्डमे, म्लेच्छ 


( 
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खण्डमे प्रलय नही होती, लेकिन उत्सरपिणी और पझ्रवसर्पिणीके 
हिसाबसे साधारण थोडी ही हानि वृद्धि चलती है | तो इस 
पचमकालमे लोग श्राज पापरहित हो, सरल हो, धर्मानुरागी 
हो, यह भी एक बहुत बडी बात है। इसी बातको कह रहे हैं 
कि जो जीव इस कलिकालमे भी पापकी कलुषंतासे रहित हैं 
वे शीघ्र ही उत्कृश्ज्ञानी बनेंगे प्लौर निकट कालमे केवलज्ञोनी 
बन जायेंगे । श्राज न बन सकेंगे, कुछ भव पाकर बनेंगे । 

( २४ )-सम्यवत्वबलसे वरद्धंमान जीवोोंकी श्लाध्यता-- 
कौनसे जीव निकटकालमे निकट भवमे केवलज्नानी बनते हैं ? 
जो सम्यक्त्वके बलमे बढ रहे है, सम्यग्दर्शन कहते हैं श्रात्माके 
सहज स्वरूपका श्रतुभव' होना। मैं क्या हु, इसके उत्तरमे सहज 
चैतन्यभाव' चित्पकाश सामान्य प्रतिभास, जिसमे बाहरी पदार्थों 
के प्रति कोई तरग नही उत्पन्न होती, ऐसा वह चैतन्य सामा- 
न्‍्य स्वरूप, तम्मात्र हू मैं। , ऐसा जिसको हृढ विश्वास है वह 
कैसे दूसरे जीवोमे रागद्वेष बढा सकेगा ? उसके मोह न॒हेंगा । 
मोह भ्रज्ञानमे ही रहता है । जहाँ प्रत्येक पदार्थका स्वनत्र स्व- 
तंत्र अस्तित्व परख लिया गया वहाँ जीवको मोह नही रहता। 
कैसी सही विश्वास है ज्ञानी जीवकों कि बाहरी पदार्थ चाहे 
कितना ही बिगडें सुधरें, कैसी ही स्थिति श्रा जाय उससे वह 
झ्रपनी हानि लाभ नहीं समभतों । चाहे लौकिक जनो द्वारा 
मानी गई कितती ही विडस्बनायें पश्रायें, पर गिर गया, कसी 
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भी स्थिति भ्रा गई हो, ज्ञानी जानता है कि मेरे श्रात्माका तो 
मात्र मेरा प्रात्मा ही है। जगतमें ग्रननन्त जीव हैं जो पर हैं, 
जुदे हैं, ठीक उस ही प्रकार घरमें श्राये हुए प्राणी भी 
प्रत्यन्तः भिन्‍न है, जुदे है, रंच भी सम्बंध नहीं है, उनकी 
परिणति उन ही मे हो रही है । उनके कर्म वे ही भोग रहे हैं, 
उनके भावोंका प्रभाव उन ही भे चलता है। उनका द्रव्य, ज्षेत्रे, 
काल, भाव उन ही में रह रहा है, फिर उसका क्या सम्बंध 
है? रंच मात्र कहो, मात्रका भी सम्बंध नही, पर जब यह 


ज्ञानं नही रहता, पदार्थंकी स्वतंत्र सत्ताका बोध जब नही है 
तो वह अपने शरीरको ही तो श्रपना सर्वस्व समझ रहा है । 
तो उस शरीरके नातेसे दूसरे शरीरको भी भ्रपना कुछ समझ 
रहा है। इस शरीरको जो रमाये उसको स्त्री, पति समभता 
है। इस शरीरके निमित्तसे जो शरीर उत्पन्त हो उसको पुत्र 
समभता है। ये सब कल्पनायें मिथ्यात्वमे हुआ्ना करती हैं। जब 
तक जीवके भिशथ्यात्व है कल्पनायें जग रही हैं तब तक इसको 
शान्तिका भार्ग मिल ही नही सकता । कर्तव्य करना शभ्रोर बात 
है । उसपर विश्वास ही बना ले कोई कि मेरा ही है यह सब, 
तो वह भ्रज्ञानी है, दुर्गंतिका पात्र है। जो जीव सम्यर्दश्शनमे 
बढे हुए है उनके समान पवित्र श्ौर महान किसे कहा जाय ? 
हस लोकमे सम्यक्‍त्वरहित पुरुष चाहे कितने ही ऊँचे हो, सर- 
फ्ारो श्रोहदों पर या धनमे या कलामे, लेकिन उनका कुछ 
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महत्त्व नही है इस दुनियामे, क्योंकि सबके साथ कर्म बे हैं, 
किसी भवका पुण्योदय श्राया श्रौर श्राज लोकमे उसे कुछ ऊँचा- 
पन मिल गया तो वह कोई स्वाभाविक चीज तो नही है। जो 
टिकी रहेगी, वह तो मिटेगी ।' भले ही एक इस मसुष्यभवमे 
बहुत बडी प्रशसा लूंट ले कोई मगर उसका प्रभाव भ्रागे तो 
नही रहनेका । ग्रागे तो प्रभाव उसका घलेगा जैसे भाव इस 
जीवनमे बनाया । भीतरमे मायोचार है, तुष्णा है, मान (घमंड) 
है तो उससे जो कर्म बघ हुप्रा उसका ही प्रभाव मिलेगा । ज्ञानी 
जीव इन,सब बातोमे सुलभा हुआ है इस कारण वह कभी 
व्यग्र नही होता । 

(२५) ज्ञानीकी निश्यंग्रताका राज--शानीमे जो निरा 
कुल रहनेकी कला श्रायी है उसका कारण सिर्फ एक इतना 
ही है कि उसने श्रपनी सहज त्त्तासे जो कुछ इसका स्वरूप है 
उस रूप अ्रपनेकों मान लिया, मैं इससे बाहर नही, ,मैं स्वय 
यह ज्ञानानन्द स्वभाव -वाला हू, स्वयमे स्वयका-परिणमन कर 
रहा हू। भले ही भ्रन्य पदार्थ ज्ञानमे श्रा रहे, पर श्रन्य पदार्थों 
को यह जानता नही, अ्रन्य पदार्थोकी यह अपेक्षा रखता नही। 
इस ज्ञानका स्वरूप ही ऐसा है जैसा पदार्थे है वैसा आकार स्व" 
रूप इस ज्ञानमे झलक जाता है, जैसे दपंण कही चल फिर कर 
दूसरे पदार्थोकी फोटो नही लेता रहता है, वह तो अपनी जगह 
पडा है, सामने जो श्राया उसका स्वयमेव यहाँ, प्रतिबिम्ब-हो 
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जाता है, इसी तरह प्रात्माका स्वरूप चैतन्य है इस कारणासे 


स्वयमेव ही जो कुछ भी पदार्थ वाह्ममें हैं उनका प्राकार यहाँ 
मभलकता है। ऐसी श्रपनी भीतरी समस्याको इस ज्ञानीने सुलभा 


लिया, तब इस तीन लोकमें किसी भी श्रन्य पदार्थमे यह सा- 
भथ्यं नही, या कोई भी बाह्य पदार्थ इसके लिए जबरदस्ती 
न कर सकेंगे कि ये दुःखी ही रहें । यहाँ ज्ञातीकों प्रब कोई 
भी वाह्म पदार्थ दुःख देनेमे समर्थ नही । हाँ यह ज्ञानी ही जब 
शानभाव छोडकर स्वय अज्ञानदशामे श्रायगा तो वह दुखी हो 
लेगा । श्ञानके बराबर प्रभाव जगतमे कुछ नहीं है । लोगोकी 
प्रादत है कि बडे घतिकक्रों देखकर वे तृष्पा श्रौर ईर्ष्या रखते 
हैं, अगर यथाथंता ज्ञानमे श्रा जाय तो ये पुरुष बडोसे ईर्ष्या 
श्रौर तृष्णा करनेके एवजमे उनपर दयाभाव रखने लगें । ये 
'बैचारे घनिक लोग बछे दुःखी हैं, इनको श्रपने श्रात्माकी कुछ 
सुब नही है। भ्रपने आ्रात्माकी सुधसे चिगकर बाहरी पदार्थोकों 
सर्वेस्व॑ मानकर इन बाहरी पदार्थोमि ही उलझ रहे हैं पश्रौर 
'प्रपना दुलंभ पावन मनुष्य जीवन गेंवा रहे हैं ।॥ ऐसा ध्यान 
करेंगे ज्ञानी जन' और अज्ञानी जनोपर दयाका भाव रखेंगे । 
प्राज भी जो सम्यवत्वमे श्रौर ज्ञानमें बढे हुए पुरुष हैं वे शीघ्र 
ही, निकट भवमे ही केवलज्ञानी बनेंगे। अपने बारेसे एक बात 
विचार कि ससारमे जन्म मरण कर करके अनन्त काल गुजारते 
हैं या इस जन्म मरणसे छुटकर शपते आपके झनन्‍्त प्रानन्दको 
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भोगते हुए पविश्र रहना है ? इन दो मे से क्या होना है भपने 
बारेमे निर्णय बनाग्रो । यदि ससारमे जन्म मरण करते रहना 
है, यह ही, ठान ली है तो यह तो श्रनादि कालंसे चला प्राया 
है । यदि ऐसे ही विषयके इन फंदोमे पड़े रहे तो ये सब जन्म 
मरण बराबर भिलते हो रहेंगे। भौर, यदि ससारके संकटोसे 
छूटना है तो अपने झापमें झआनेका साहस बनाग्रो । इस 
मोहको, श्रज्ञाननकों खतम कर दीजिये, कोई सकोच न रखो, 
ज्ञान प्रकाश सही लाइये । “निजको निज परको पर जान, 
फिर दु खका नहिं लेश निदान ।” ज्ञानसे प्रीति हो, ज्ञानको 
ही वैभव मानें, ज्ञानमे हो बढते रहनेकी घुन बनावें । जो जीव 
ज्ञानमे वद्धमान हैं वे निकट कालमे ससारके समस्त संकटोसे 


मुक्ति पा लेंगे । 
,(२६) दर्शनगुणासे बद्ध मान ज्ञानी जनोंकी श्लाघ्यता-- 


प्रात्माका एक गुण है दर्शन । दर्शन एक ऐसा पवित्र भाव है 
कि दर्शनमे मिथ्यात्व नही श्राता ससगेंसे भी । जैसे मतिज्ञान, 
श्रुतज्ञान, भ्रवधिज्ञान, ये श्रगर मिथ्यात्वके साथ हैं तो ये कुमति, 
कुश्रुत, कुश्रवंधि हो जाते है । मिथ्यादृष्टिके भी दर्शत कुदर्शन 
नही होते वह तो एक ही प्रकारका है। झलक हुई, उसे भ्रच्छे 
बुरेसे मतलब नहीं, उसे इष्ट भ्रनिष्टका विकल्प नही, वह तो 
केवल एक जाननहार अतस्तत्त्वका श्रवलोकन करता है । यदि 
इस दर्शनका हो दर्शन हो जाय तो सम्यग्दर्शंन होना सुगम है। 
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प्रात्मीका दर्शन गुण श्रात्मप्रतिभास स्वरूप, इस कलामे जो 
बढ रहे है वे पुरुष शीघ्र ही केवलज्ञानी बनेंगे । 

(२७) आ्रात्मबलसे वढद्धंसान ज्ञानी जनोंकी श्लाध्यता-- 
भ्रात्माका बल क्या है ? शुद्ध ज्ञानदर्शन होना रागविकार इस 
में न जगें श्रौर श्रपनी सही कलासे, प्रपने चैतन्यस्वरूपसे यह 
सतत प्रकाशमान रहे, इसके लिए जीवमे प्रनन्त बल हुमा 
करता है । श्रपनी शक्तियोको श्रपनेमे ही डाठे रहना भर इस 
का परिणाम प्रपने सयमसे, केन्द्रसे दूर न जाय, इसके लिए 
प्रनन्‍्त बलको श्रावश्यकता होती है। एक साधारण प्रदाज 
लगाओ--शरी रमे खून, मांस, पीप, नाक, थूक वर्गरह ये सब 
चीजें पडी भई हैं। ये कोई चीज बाहर न निकलें उसके लिए 
शरीरमे कुछ शक्ति चाहिए कि सही ? यदि शरीरमे बल नही 
है तो लार गिरेगी, नाक गिरेगी, चमडोमे फ्रुर्री झा जायगी । 
तो जैसे शरीरमें रहने वाली चीजोको शरीरमे ड।ले रखनेके 
लिए बल चाहिए, तब फिर श्रात्मामे रहने वाले गणोको 
धात्मामें ही डाटे रहे ये वाह्यममे न उल्में, इसके लिए प्रात्मबल 
चाहिए। ससारके लौकिक कामोमे खूब बढे घढ़े पुष अपने 
को बडा छूर बोर सममते है, मगर छूर वीरता तो विषयोका 
परिहार करनेमे है, विषयोमे लगनेमे शूरवोरतां नही है। “भोग 
तजना शूरोंका काम, भोग भोगना बडा प्लासान ।” भोगोका 
भोगना प्रासाव है मगर भोगोका तज देता यह झूर वीरोका 
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काम है । तो भ्रपने ही गुण अ्रपनेमे ही रहें, अपने गुण अपना 
स्वाभाविक काम करते रहें इसके लिए बल चाहिये । जिसे 
कहते है वीर, भ्रात्मशक्ति । इसमे जो बढ रहे है इस कलि- 
कालमे भी वे पुरुष यथा शीघ्र ही निकट भवोमे केवलज्ञानी 
बनेंगे । 

(२८) फलिकालमे धर्मोपासकोक्की विशलता--शभ्राज कभी 
कभी यो लोगोकी समभमे झाने लगता कि श्रव तो धर्म वाले, 
ज्ञान वाले खूब बढ चढ रहे हैं । ज्ञानमें भी बढ रहे है, धामिक 
ज्ञाममे भी बढ रहे हैं, श्रगर वे कोई मिशन बनाकर चलते हैं 
तो वे कषायमे बढ रहे कि धर्ममे बढ सहे ” पचमकालमे कषा- 
योकी तो बढवारी है, १२ घर्म, ज्ञान, श्रद्धान, इनकी हीनता 
चल रहो है । इसीको ही तो पचमकाल कहते हैं । तो ऐसे 
निक्ृष्ट कालमें भी जो जीव पापकालिमासे रहित हैं अथवा 
अपने गुसोमे बढ रहे हैं वे पुरुष घन्य हैं। अपने श्रापमे अपने 
श्रात्माकी सम्हाल रखना, अपने आ्रात्मस्वछपको निरखना, यह 
अपने श्रापको बडा काम देगा । भौर, अ्रपने स्वरूपकी सुधसे 
हटकर बाहरी लोकमे यह मेरा परिवार है, ये मेरे मित्रजन है, 
इस इस प्रकारकी जो बुद्धिया बन रही है,, यह बुद्धि कष्ट देने 
वाली है । झाननन्‍्दका घाम तो स्वय यह भगवान प्रात्मा है ॥ 
भ्रौर, अपने श्रात्माका जो सहज चैतन्य चमत्कार मात्र अपना 
स्वरूप श्रपनी दृश्टिमि हो तो वह है श्रात्माका उत्थान । इसमे 
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बढनेकी धुन बनानी चाहिये। यह श्रात्मधुन श्रपने स्वरूपमे 
रमनेकी बढ़ोतरी :स्घरूपदृष्टिके श्रभ्याससे बनेगी, और यह स्व- 
छहपदर्शन मननसे होता है श्रीर मनन करने वाले पुरुष इस 
तरह भी प्राप्त कर लेते है कि बाहरी पदार्थोंकी सबसे असार 
जानकर, अपनेसे भिन्‍त जानकर उनका ख्याल छोड देते है । 
दूसरा कोई भी पदार्थ मेरे लिए हितकारी नहीं है। मुभसे 
सभी श्त्यन्त भिन्‍त हैं, उनको क्यों ग्रपवाना ? उनसे क्यों 
सम्बन्ध बढ़ाना ? मरनेपर तो श्रकेला ही जाना पडता है। 
तो इस जीवनमें जितका संयोग हुआ है उनमे मोहका श्रस्यास 
किया, उन्तका लगाव बढाया तो इस समय भी दुः्ख रहा 
भौर भ्रगले भवमे भी दुःख ही मिलेगा, इसलिए अपनेका दु खी 
करने वाली बातसे क्यो मोह बन रहा ? वैराग्य और ज्ञान ये 
दो ही श्ानन्दके कारण हैं । 

(२६) विक्वारसे प्रीति तजकर अविक्ारस्वरूपमे रति 
फरनेका श्रनुरोध-राग अज्ञान ये नियमसे प्राकुलता ही उत्पन्न 
फरते हैं। स्वरूप ही उनका ऐसा है। जैसे कोयलेका स्वरूप 
काला ही हैं। जहाँ कोयलेका घरना उठाना अधिरू चल रहा 
है वहूं स्थान स्वच्छ (सफेद) कैसे रह सकेगा ? ऐसे ही जिस 
जीवमे राग श्रौर भ्रज्ञान चल रहा है' वह जीव निराकुल श्रौर 
शान््त कैसे रह सकता है ? हिम्मत बनायें । जब ससारमे हर 
तरहसे- कष्ट पाते है हम, तो वेराग्य और ज्ञानकी दिशामे बढ़ने 
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में प्रगर कोई कष्ट भी श्राये तो जहाँ हजारों कष्ट सहते हैं वहाँ 
जरा यह भी कष्ट सहकर देख लें । यह कष्ट तो केवल मानने 
भरका है, कल्पनाका है। भौर सारे कष्ट भी कल्पनाके हैं । 
कल्पना स्वय दु,खरूप है। किन्तु वैराग्य धोर ज्ञानमे कोई 
मिथ्या कल्पना नही है इस कारण वैराग्य श्रोर ज्ञान स्वय 
५ननन्‍्दस्वरूप हैं। ज्ञान भ्रौर वैराग्यका धादर करें, निर्णय रखें 
कि जो भी सुझम राग घल रहा है वह नियमसे श्रपवित्र ही है, 
ध्रौपाधिक है, परभाव है, कर्मविपाककी ऋाँकी भर है, उससे 
मेरा कोई सम्बंध नही, वह मेरा स्वरूप नहीं। मैं तो उससे 
निराला केवल चैतन्य चमत्कारमात्र हु, ऐसे सहज चैतत्य चम- 
त्कारमात्र अ्रतस्तत्वमे यह में हू, भ्रन्य कुछ नहीं, सही ईमान- 
दारीसे ऐसा अपने श्रापमे हृढ निरंय करके अपने श्रापमे निर- 
खेंगे तो नियमसे कमंबन्धन टूटंगे । खुद ही महान बल है । 
खुद ही श्रपने प्रापका गृरु है, खुद ही अपने भ्रापका देवता है । 
खुद ही यह शास्त्रस्वरूप है श्रपने श्रापके सहज स्वभाव ड्पमे 
अपने प्रापको निरखे, फिर इस जीवको कोई सकट सता नहीं 
सकता । सकटोके झ्रगर नाम लेकर परीक्षा करें तो श्रापको 
केवल कह्पना और श्रपने श्रापका भोदुपत्त ही नजर झायगा । 
बताप्रो-प्रगर यह भीत गिर गई तो क्या श्रापका भमूतत आत्मा 
गिर गया ? उसका क्यो कष्ट माना जा रहा ? वह तो बेवकूफो 
है । बिल्कुल प्रज्ञान भरी बात है। व्यर्थ द्व उसकी ओर इतना 
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लगाव बढ़ा रखा है । अरे रहनाहै उस जगह तो कतेव्य कर 
लो, गजारा करना है, जैसे बने वैसे गजारा हो जायगा, मगर 
उसका प्रफसोस करना यह महान प्रज्ञान है। बाह्य पदार्थ 
कैसे के कैसे ही परिणम जायें, उससे मेरी कुछ हानि नहीं 
किन्तु मेरा किसी पर पदार्थमे लगाव भौर मोह रहता है ,तो 
उससे तत्काल अनर्थ हो रहा है। इस श्रनर्थका फल दूसरा 
कोई भोगने न श्रायगा खुदको हो भोगना पड़ेगा । ये सब बात 
जानकर प्पनेको शान्त जीवन बिताना चाहिए, कलुषतागओ्रोसे 
दूर रहना चाहिए, जो सही प्रात्मस्वरूप है उसकी श्रोर ही 
लगकर अपनेसे सतोष पायें, बस यह ही एक निर्णय बने । 
हस प्ाघारसे जीवन चले तो हम श्राप निकट कालमे सर्वे 
सकटसे छूटकर केवलज्ञानी बन सकेंगे । 

सम्मत्तललिलपवहो णिच्च हियए पवद्टए जस्स । 

कम्मं वालुयवरण बधुच्चिय सासए तस्स ॥७॥ 

(३०) सम्पक्त्वसलिल प्रवाहसे फर्मरजका नाश--जिस 
के हृदयमे सम्यक्त्वकूपी जलका प्रवाह निरन्तर प्रवत्तेमान होता 
है उस जीवके कर्मरज ऐसा नष्ट हो जाता है क्रि पूर्बमे वद्ध 
भव भवके कम भी दूर हो जाते है | कर्म क्या चीज हैं ? एक 
पोदुगलिक वर्गणोयें हैं, घुल क्या चीज है? पौद्गलिक वर्गेणायें 
है, घूल मिट्टी जैसी चीज है, कार्माण वर्गंणायें सृक्ष्म चीज हैं। 
जो कार्माण वर्गणायें कर्मरूप बन जाती हैं के सब प्रभीसे ही 
इस जीवके साथ लगी हुई हैं, कही ब।हरसे नहीं लानी पड़ती 
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कि ये कर्म बध जायें, किन्तु जीवके ही साथ विश्वसोपचय लगे 
हुए है । विश्वसोपचयका श्रर्थ है--विश्रसा उपचय, स्वभावसे 
ढेर, याने वे कार्माण वर्गणायें स्वभावसे ही लगी हुई हैं, ऐसी 
उनकी श्रादत है, जितने कर्मरूप पुद्गल बेंघे हुए है उससे भ्रनन्त 
गुरो विश्वतोपचय जीवके साथ लगे हुए हैं । जीवने कपाय किया 
कि तुरन्त वह कम्मंहप हो जाती है । कोई पुरुष सोचे कि में 
प्रकैले ही अकेले पाप कर रहा हू, मेरेको कोई देखने वाला नहीं 
है इस कारण मुझे कुछ नुक्सान नहीं, मगर सुक्सान क्‍या 
दिखनेसे होता है ? कार्माण वर्गणायें तो जीवके साथ सदा लगी 
हुई हैं ससारमे । जहाँ ही जीवने कषाय किया वहाँ वह कर्मरूप 
हो जाती है | इस बात्चको कौन टाल सकता है ? इससे सदा 
यह ध्यान रखना कि यदि मैं खोटे भाव करू तो तुरन्त ही 
भेरे विश्वसोपचय कर्मरूप हो जायेंगे । तो जो जीवके साथ कर्म 
लगे है वे हैं घूल माफिक, इसी कारण घूलका श्रावरण है यह 
समभिये | जीवके साथ कर्मरजका ग्रावरण है | जैसे घुल बिखर 
जाय ऊपर, तो प्रकाश कम हो जाता है ऐसे हो कर्मरज जब 
जीवके साथ बँधी है तो इसके ज्ञानसूर्यका प्रकाश कम हो जाता 
है' । मिटता नही है । जैसे दितमे कितने ही बादल सुर्येके श्राडे 
धायें फिर भी उसका कुछ भ्राभास रहता कि यह दिन हैं, 
बिल्कुल रात नही 'मालुम होती, ऐसे ही इस प्रात्माके भाड़े 
कितने हो कर्म झ्ये तो भी इसका शान्र पूरा नहीं मिटता, पा- 
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भास रहेगा। जहाँ जीव एकेन्द्रिय हो, नियोद हो वहाँ भी इस 
का ज्ञान पूरा मिटा नही । स्वभाव कभी मिटता नहीं, और 
इस ज्ञानका तो कुछ व कुछ प्रकाश सदा रहता है । 

(३१) कर्मबन्धविधान-- जैसे ही जीवने कषाय किया 
बसे ही जीवके साथ लगे हुए विश्वसोपचय कर्मरूप बँध जाते 
'है। श्रब ये कर्म बच गए । बँघनेके साथ ही इन कर्मोमे प्रादत 
भी बँघ गई कि यह कर्म एस प्रकारके फलका निमित्त है या 
हस प्रकारकी इसमें श्रादत हो गई, उसमे स्थिति भी बत गई 
कि ये कर्म इस जीठ्के साथ इतने समय तक रहेंगे । उसमे 
प्रनुभाग भी बच गया कि ये कर्म इतनी डिग्रीका फल देने वाला 
होगा, श्रौर उसमे परमाणु तो है ही, तो ऐसे ही, बंधे हुए कर्म 
जब अपने कालमे उदयमसे ग्रौत्ते हैं या किसी कारणवश कर्मोंकी 
उदीर्णा होती है भ्र्थात्‌ स्थितिसे पहले ही वे फेल देने लगते हैं 
तो उस समय इस जीवके उपयोगमे उनकी भाँकी होती है, इस 
जीवका' भाव बिगडता है, जहाँ जीवक्ा भाव बिगड़ा कि नवीन 
कर्मोका श्राश्रव होता है। आश्रवक्के मायने क्या है ? आना । 
पर ऐसा श्राता नही कि कोई दुरसे दौडकर श्राये, किन्तु चुकर 
पाता । जैसे पहाडमे से पानी, चुकर श्राता है श्रथवा जैसे बर- 
सातसे छतके नीचे बूद सी हो जाती है ऐसा चूकर श्रानेका नाम 
है झ्राश्नव । तो चुकर झाना तब हो होगा जो उस जगह पड़ा 
हुआ हो। तो ये कर्मके विश्वसोपचय इस श्रात्माके प्रदेशोमे पड़े 
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हुए हैं, जब जीवके भाव खोटे होते हैं तो वे कर्मप बन जाते 
हैं, ऐसे ये क्लेशके कारणाभूत कर्म परमाणु स्कघ हैं। 

(३२) फर्मधुलि घुलनेका भन्त्र--ये बद्ध कर्मरज कैसे 
मिट्गे ? कैसे बहेगे ? यह कर्मंघूल सम्यकत्वरूप जलके प्रवाह 
से घुलेगी । पानीका प्रवाह होता है तो घुल बह जाती है। कमरे 
मे घुल बहुत श्रा गई हो तो उसे थोडा माडते भी हैं, बादमे 
पानीसे उसे बहाते,है, तब फर्श बिल्कुल साफ हो जाता है, तो 
ऐसे ही श्रात्मामे बँधी हुई यह कर्मरज सम्यकत्वरूपी जलके 
प्रवाहसे घोयो जा सकती है । तो जिसके हृदयमे सम्यवत्वजल 
का प्रवाह बह रहा है उनकी भव-भवकी बाँधी हुई कमेरज भी 
घुल जाती है। कितने ही दिनकी घृल पडी हो कमरेमे तो जल 
के प्रवाहसे उसे बहा दिया जाता है ऐसे ही ये कितने ही भवों 
के कर्म बंधे पड़े हुए हैं, सम्यक्त्व जलके प्रवाहसे वे सब कर्म 
बहा दिए नाते हैं। सम्यकत्वका प्रवाह भी कही बाहरसे नहीं 
श्राता हैं। अपने प्रापके सहजस्व्भावकी दृष्टि हो, प्रतोति हो, 
प्रनुभूति हो तो यह ही सम्यक्त्व जलका प्रवाह है। श्रपना 
प्रयत्न यह होना चाहिए कि हम श्रपनेको प्रधिकाधिक क्षण 
ऐसा प्रतुभव करें, ऐसा मनन करें कि मैंतो स्वयं सहज भपने 
धाप अपने ही स्वरूपके कारण केबल एक चैतन्यमात्र हूं, 
जिनमे विकारका कोई प्रसग नही । इस स्वरूपमें कोई विकार 
नहीं है। उसका तो एक शुद्ध चैतन्यस्वरूप है। समस्त पर& 
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भावोंसे विविक्त है! 

(३३) कर्मोदयका प्रतिफलल--विकार तो कर्मरसकी 
फोटो है, छाया प्रतिफलंन है, वह मेरा स्वरूप नही । मैं तो 
शुद्ध जाननहार हू, इस तरह अपने प्रापको जिसने ग्रहण किया 
उसने क्या पाया ? उसने वह तत्व पाया कि जिसकी तुलना 
त्तीन लोकके वैभवसे भी नहीं हो सकती । क्या करेगा तीन 
लोकका वैभव ? वह तो पडा है भ्रपनी जगह, कोई सुख तो 
नही देता वैभव । भोगनेके प्रसगमे भी जो सुख होता है वह 
वेभवसे ग्राया हुआ सुख नही है, किन्तु श्रपनेमे बसा हुप्ना जो 
 आननन्‍्दगुण है उस आननन्‍्दगुणके विकासका सुख है। वह 
विकास विक्ृत है इसलिए सुख कहलाता है । यदि यह विक्रास 
विकाररहित हो तो इसीको ग्रनन्त झानन्द कहते हैं। मेरा 
सुख किन्‍्ही बाहरी पदार्थोेसि नही मिलता, किन्तु मेरे ही ज्ञान 
में उस प्रकारकी बात उठी कि जिससे सुखका अनुभव किया। 
यहाँ भी देखा जाता है कि मानो किसी धनिकका कोई व्यापार 
कलकत्तामे चल रहा है, उसे किसी तरह खबर मिल जाय, 
चाहे भूठमूठ ही मिले कि इस वार व्यापारमे ५ लाखका 
फायदा हुआ तो यह यहाँ दुःखकी स्थितिमे रहता हुआ भी 
प्रपनेको सुखो अनुभव करता है ओर मानो हुआ्आा हो तो फायदा 
ग्रौर तारमे उल्टी समझ बन जाय कि इस वर्ष व्यापारमे ५ 
लाखकी हानि हुई तो यह सुखकी स्थितिमे रहता हुआ भी 
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प्पनेको दु खी भ्रनुभव करता है । तो भाई यह धन-सम्पदा 
किसीको सुख दु ख नही देता, किन्तु सारा सुख दुख जीवकी 
कल्पनापर निभंर है। इसी कारण वे पुरुष धन्य हैं। जिनका 
ऐसा सत्संग हुआ वहाँ प्रटपट क्ल्पनायें ही न जयें, जहाँ 
शानानदमय आत्मतत्त्वका ध्यान रहे । मैं स्वय श्रानन्दस्वरूप 
हूँ, मेरेमे रंच भी कष्ट नहीं है, दूसरे जीव ग्रज्ञानसे दु खी हो 
रहे हैं | तो अ्रज्ञानसे वु'खी होने वालेको दुःखी देखकर अपने 
धापपर मोहका भार क्यो चढाया जा रहा है ? घरमे रहने 
वाले जीव उतने हो जुदे है जितने कि जगतके श्रनन्ते जीव जुदे 
हैं । रच भो सम्बंध नही है, अ्ज्ञानके वश होकर श्रनते जीव 
दुख पा रहे हैं। उरनके दु खसे यह मोही दुःखी नही है, पर 
जिनको मान लियां कि ये मेरे है उनको दुःख होवे तो यह 
स्वय दुःखी हो जाता हैं । इसका कारण वया है ? दया नही, 
किन्तु मोह । ऐसी दयाऊों तो मोह बताया गया है । जो उपेक्षा 
के योग्य है। उन पदार्थोमे करुणा बसायी जायगी तो वह 
मोह है | करुणाबुद्धि होती हो तो सबयर क्यो नही होती ? 
क्रेवल दो चार जीवोपर ही क्यो होती ” उसका कारण ' है 
मोह । तो जहाँ मोह नही रहता, स्वतत्र स्वतत्र सत्ताका परि- 
'चय हो जाता है श्लयौर अपने श्ानन्दस्वरूप श्रात्माका श्रचुभव 
हो जाता है वहाँ सम्यक्त्व प्रकट होता है | जहाँ ऐसा आशय 
“है, यथार्थ प्रभिप्राय है वहाप” कर्मरज बहुँ जाता है। वह 
जमकर नही रह सकता । पोरुष .होना चाहिए तो अपने स्व- 
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भावकी दृष्टिका पौरुष हो, श्रौर यही सच्चा रक्षावधन है । 
इस बाहरी रक्षाबंधनमे क्या रखा है ? श्रात्माकी जिस दृष्टिके 
द्वारा रक्षा हो सकती है उस दृष्टिको बाँधघनों, उस दृष्टिमे रहना, 
यह ही श्रात्माकी सच्ची रक्षा कहलाती है । 

जे दंसरोसु भटद्दा णारो भट्दा चरित्तभद्ठा य। 

एदे भट्दुविभटद्ठा सेस पि जणं विशासति ॥पा! 

(३४) वर्शनशअश्ताकी घूल अरष्टता शोर अट्टोंकी उपासना 
में उपासकोकी भ्रष्टता--जो पुरुष सम्यग्दर्शनमे भ्रष्ट है और 
जञानमे भ्रष्ट हैं, चारित्रमे भ्रष्ट है वे जीव तो भ्रष्टसे भी अरष्ट हैं, 
ग्रौर स्वय भ्रष्ट तो हैं ही, अन्य जीवोको भी भ्रष्ट 
किया करते है। जो सम्यम्दर्शनसे '्रष्ट हैं, किन्तु ज्ञान, 
घारित्रकी बात है ही नही वे तो भ्रजान लोग हैं, उनका तो 
लोकमे कुछ घार्मिक सम्बध ही नहीं है, पर जो जीव हो दो 
तीनोसे भ्रष्ट, लेकिन सोघुका रूप रख लें तो उनके द्वारा दूसरों 
का भी पतन होता है, प्रव जैसे तीनोपे भ्रष्ट गृहस्थ जन हैँ, 
सामान्य लोग है उनके हारा दूसरोका पतन नही है, किन्तु 
जिनको गुरू माता ओर ये हो सबसे भ्रष्ट, तो उसके संगसे 
भक्तोका भी फ्तन होता है । जो लोग ऐसे हैं कि श्रद्धान तो 
कुछ है ही नहीं, फिर भी व्यवहारम न कुछ ज्ञानकी बात है 
शोर न कुछ चारिदकी धात है उसकी दजहसे ग्रन्य जीव भी 
भ्रष्ट हो गए प्रौर फिर वह भपनेको साघुपना जत्ताये तो उसमे 
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न उनका उद्धार है श्रौर न उनके भक्तोका । एक कहावत है- 
“चुटूदू देवी ऊँट पुजारी ।” कोई , एक घुट्दू देवी थी, वह तो 
बसे ही ठूटी फूटीसी थो श्रौर फिर उसका पुजारी भी कोई 
ऊँट था, मनुष्य नही । जैसा देव वैसा ही पुजारी । तो ऐसे 
हो दर्शन, ज्ञान, चारित्रसे जो भ्रष्ट हैं वे स्वय भ्रष्ट हैं भर 
उनके श्राराधक पूजक वे भी अ्रष्ट है, वे भ्रपना विनाश-कर 


रहे है । इस दर्शनपाहुड ग्रंथमें एक यह प्रकरण यहाँ चल रहा 
है कि जो सम्यग्दर्शनसे भ्रष्ट हो वे मोक्षमार्गमे तो नही हैं, 
लेकिन चारित्र पाल रहे हो ऊपरी, सब क्रियायें वगैरह ठीक 
कर रहे हो तो उनके द्वारा तीर्थप्रवृत्ति तो नही बिगडती, जो 
एक व्यवहारधमंकी परम्परा है उसमे बिगाड नहीं होता, 
उनका खुदमे बिगाड है, क्योकि अपने स्वरूपका उनको भ्रतुभव 
नही है । इस सम्यग्दशनका पता दूसरोको तो नही रहता कि 
इसको सम्पर्दर्शन है या नहीं । यदि कोई ग्त्यन्त हो विरुद्ध 
छिया करे तो उसे देखकर यह तो अनुमान हो जायगा कि 
इसको सम्यर्दर्शन नहीं है, पर सम्यग्दशंत है यह बात जानना 
कठिन है । जब ऐसी समता वाले मुनि 'जो उपप्त्ग किए जाने 
पर भी उपसग्ग करने वालेपर भी ह्वेष नही करते, ऐसी समता 
व्यवहारमे होकर भी सम्बग्दशंन न हो, यह हो सकता है तब 
फिर इसमे सम्यग्दर्शन' है इसका परिचय पाना कठिन है, इस- 
लिए उसकी तो हम चर्चा कया करें, पर जो व्यवहारमे ज्ञीन 
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प्रौर चारित्रसे भुष्ट है, श्राचरण जिनका योग्य नही है, अपने 
मंतके श्रद्धान, ज्ञान, आ्राचरणसे भृष्ट है वे पुरुष तो उद्ृण्ड हैं 
वे खुद तो भष्ट है ही मगर जो जो लोग उनकी समतिम-.रहते 
हैं वे भी भष्ट हो जाते है। दूसरी बात कोई भक्त भला भी हो 
कुछ श्राचरणसे, इन बातोसे भी भृष्ट है. उनकी सेवा संगति 
सुश्रुषा करना योग्य नही है । क्योकि ऐसे अतिभृष्ट -पुरुषोका 
पॉलन पौषणं सेवा सुश्रषा करनेका भ्रर्थ यह है कि कुमागगमे 
चंलनेका प्रोत्साहन दिया है। तो जो-अतिभुष्ट लोग है, तीनोसे 
भेष्ट है, न श्रद्धान है, न कुछ ज्ञान है श्रोर श्राचरण भी खोदा 
है, ऐसे पुरुष स्वयं भी नष्ट होते हैं, वे श्रपने ग्रात्माकों घात कर 
रहे हैं भ्रोर उनके सेवकजन भी अपना घातत करते है । 
जो कोवि धम्मसीलों स्ममतवणियमजोगगुणधारी । 
तस्स य दोस कहता भग्गा भग्गत्तरा दिति ॥ ६ ॥ : / 
( ३५ ) धर्मंशील संतोंके दोष निकालने वाले पुरुषोंकी 
अष्टता--जों साधु धर्मशील हैं, सही हैं, जो भ्रपना स्वरूप है 
सो धर्म है और उस स्वरूपधर्मपर जिनकी दृष्टि चल रही है वे 
पुरुष घमंशील कहलाते, याने श्रात्माका जो स्वभाव है उस ही 
स्वभावकी श्रभिमुखता जिनको रुचिकर है और स्वभ्ावके 
प्रभिमुख होनेका यत्न भी रखते है वे पुरुष घर्मशील कहलाते 
हैं। जिन्हें श्षपने स्वभावका परिचय नही वे पुरुष व्यवहारसे 
कितना ही पूजन बदन तपश्चरण कैसा हो कुछ करें फिर भी 
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वे घर्ंशील नही कहलाते । व्यवहारमे उन्हें धर्मात्मा तो कह 
देंगे, लोकिकजन उन्हें पुकाररेंगे कि ये धर्म करने वाले हैं, मगर 
उनका शआरात्मा धर्मशील नहीं है। घमंकी ओर ही जिनकी रुचि 
हो उन्हें धर्मंशील कहते हैं। तो कोई साघुपुरुष धर्मशील .है, 
यथाथे है, श्रपने भ्रतुभव बलसे श्रात्मीय श्रानन्द पाया है ऐसा 
कोई पुरुष है भ्ौर उसका कोई लोग दोष बोलें, दोष लगायें 
तो दोष लगाने वाले वे लोग अष्ट हैं प्रौर यह समझो कि भ्रपनों 
प्रभिमान पोषनेके लिए घर्मात्मा पुरुषमे वे दोष लगाते हैं । 
ऐसे लोगोकी भी कमी नही है कि जो विशुद्ध धर्मशील योगी- 
जनोमे भी दोष लगाते हैं। जो लोग दूसरेमे दोष लगाते हैं 
उनको श्रपने आपमे कुछ श्रभिमान प्रवश्य है। अपने प्रापमे 
गवे हुए बिना मैं बहुत सही हू, ढगसे धर्मंघारण करता हूँ, प्रन्य 
लोग कुछ नही ऐसा कुछ श्रभिमान बना नहीं सकते । दूसरोसे 
प्रपनी उच्चता जताना वे ही पुरुष किया करते हैं जो दूसरोके 
दोष देखनेके श्रभ्यासी होते हैं । तो जो पुरुष घमंशील हैं, श्रा- 
त्मस्वभावकी ओर भ्रभिमुख रहा करते हैं ऐसे पुरुषोके प्रति भी 
कोई लोग दोषकी बात कहें तो वे स्वय अष्ट हैं। वे दोष कहने 
वाले लोग स्वय अपने झभिमानसे दूसरोके दोष बतला रहे हैं । 

(३६) संयमी सतोके दोब निकालने वालोकी घृष्टता-नो 
सांघुजन इद्वियजयी हैं प्र्थात्‌ इन्द्रिय श्लौर मनका निग्रह करत- 
हार है, जिन्‍होने इन्द्रियको वश कर रखा है, जो निह्वाके लपटी 
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भी नही है.। जो स्वादकों श्रमिलाषा भी नही रखते, भले ही 
चूकि आ्राहार लेना श्रावश्यक है जीवनकी रक्षाके लिए, जीवन 
चाहिए - संयमके लिए सो वे साधुजंन भ्राहार भी ग्रहण करते 
है मगर इन्द्रियपर बराबर निग्नह है। उनको किसी प्रकारके 
स्वादमे ग्राशक्ति नही होती । तो जो साधु पुरुष पड्चेन्द्रियके 
बशमे नही है, मनके बशमे नही हैं ऐसे पुरुष उच्च होते है । 
मनका विषय क्या है ? कीति रुपाति नामवरी भ्रथवा विषयों 
का चिन्तवन, निदानकी श्राशा, ये सब भाव मनके विषय कह- 
लाते हैं । तो जो शाघुजन मनपर भी नियत्रण रखे हुए हैं, जैसे 
कहते हैं न---/हम तो उन चरणनके दास जिन्होने मत मार 
लिया”, जिन्होंने श्रपने मनको वशमे किया है, जो किसी इन्द्रिय 
विषयकी चाह 'नही करते, जगतके जीवोमे जो प्रपनें आपकी 
ख्याति नही चाहते, ऐसा जिन्होने मनपर भी निग्नह किया है' 
वे कहलाते हैं संपमी जन ।' ऐसे संयमी जनोके प्रति भी जो 
दोषकी बात कहते हैं, दोष तो उनमे हैं नहीं, पर बनाये जाते 
हैं। तो वे दोष कहने वाले पुरुष स्वयं भ्रष्ट हैं, पर श्रपनी उच्च- 
ता बतानेके लिए चाहे वे संयम रंच भी न पालें, प्रकट रूपमे 
भी असंयमी है, पर ऐसा जतनानेके लिए कि पंयमी जनोसे भी 
हमारा श्राचरण भ्रच्छा है, या कुछ भी बात प्रभिमान पोषने 
के लिए संयमी जनोमे लोग दोषके कहने वाले लोग स्वयं अष्ट 
हैं भ्रौर इसी कारण वे दूसरोमे' अ्ष्टताका प्रारोप करते हैं । 
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(३७) तपस्वी संतोके द्रोष निकालने चालोकी भ्रष्टता-- 
जो पुरुष भ्रन्तरज् बहिरज्ध तपश्चरणमें सावधान हैं, तपरचरण 
भली भांति करते हैं वे पुरुष तपस्वी कहलाते हैं। (१) प्रन- 
शनतप आाहारका त्याग करना, उपवास करता। भोजनकां 
त्याग करके श्रपने आपके श्रात्मामें निवास करना, उसे कहते 
हैं प्रनशन । (२) ऊनोदर, ऊन मायने कम उदर मायने पेट 
याने पेटमे जितनी भूख हो उससे कम खाना ॥. कोई 
कोई लोग तो कहते हैं कि भ्रतशन करना तो सरलें 
है पर ऊनोदर करना कठिन है, क्योंकि भोजनका प्रसंग 
मिला है, सामने आ्राहार हाजिर है, . खा रहे और खाते समय 
प्राघा पेट ही खाकर छोड द्विया, यह लोग कुछ कठिन मानते 
हैं लेकिन जिनको प्रपने प्रात्मतत््वकी उपासनाकी धुन लगी 
है वे तो जितना भी खा लिया शभ्राधा पेट या पाव पेट बस 
उतना ही उनके लिए बहुत है । जैसे खेल खेलनेके शौकीन 
बालकको मां जुबरदस्ती पकृडकर उसे खाना खिलाती ,है पर 
उसका ध्यान उस खेलमे होनेसे बड़ी जल्दी जल्दीमे बस थोडा 
सां ही खाकर वह भग जाता है, श्रौर खेल खेलते लगता हैं, 
उसे खेल खेलनेकी इतनी घुन होती कि व्रह भरपेट भोज॑न नहीं 
कर पाता । तो ऐसे ही जिनको श्रपने श्रात्माकी उपासनाकी 
घुन लगी है उनके तो यह बहुत कुछ सम्भव है कि कोई भली 
प्रकार भरपेट भोजन कर लें | - थोडा सा भ्राहार होना ,भौर 
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उसे छोडकर चल देना यह ऊनोदरं तंप है। (३) वृत्तपर- 
सख्यान जो मुनि श्राह्मर मिलनेकी' अपेक्षा श्राहार न मिलनेमें 
बडी प्रसन्नता रखनेके अभ्यासी हैं वे अ्रटपट प्रंतिज्ञाय लिया 
करते हैं भोजनके समयमे । सुझे भ्राहवार न मिलें, यह विचोर 
कर ले 'लिया कोई अझ्टपट नियम, जैसे श्राज हम अमुर्क गली 
में से व्वर्याके लिए निकलेंगे, श्रगर वहा इतने चौके छोडकर श्रा- 
हार मिलेगा तो लूंगा नही तो न लूंगा, एक साधुने तो यह भी 
नियम लिया था कि आहार चर्याके समय मुझे कोई बैल ऐसा 
दिख जाय कि जिसकी सीगमे गुडकी भेली भिदी हुई हो, यदि 
ऐसा दिख जाता हैःतो मैं प्राहार लूंगा नही तो न लूगा । ऐंसा 
नियम उस,साघुने इसलिए लिया कि ऐसा योग तो मिलना 
- बहुत कठिन है और मैं प्राहार लेनेके कफटसे बच जाऊंगा । 
यद्यपि उनको भूख 'लगेगी, आ्राहार चर्याकें लिए भरी निकलेंगे, 
मगर वहाँ उनका अ्रधिक श्रभिप्राय यह है कि बिना श्राहार 
किए मेरे 'कई' दिन बीतें तो मेरे ध्यानमे' विशेषता श्रावे, मुकमे 
फोई प्रमाद न रहे । सो साघुने वैसा नियम लिया, कुछ दिन 
बिना श्राहारके बीत गए । चर्या ही न बने । अ्रचानक एक' 
योग ऐसा जुडा कि जिस समय' वह साधु घर्याकों जा रहे थे 
उसी समय एक्र बेल आकर ग्रुड व॒लिकी दुकानमे गुड खानें 
« लगा। उस दुकानदारने बैलकी' भगाया तो जंल्दी जल्दीमे बैल 
का मुख कुछ ऊँचा: नोंचां ठेढ़ा ,मेढ़ा होनेसे उसकी सीयमे गुड़ 


5 दशनपाहुड प्रवचन 


को भेली भिद गई । साधुको वह हृश्य उस समय दिख गया, 
उसका नियम पूरा हुआ तब प्राहार ग्रहण किया । तो ब्रतपर 
सख्यान भी बड़ा कठिन तप है । (४) रसपरित्याग--दो रस, 
चार रसका त्याग कर देना, छहो रसोका त्याग कर देनां, 
नीरस आ्राहार लेना, यह सब रसपरित्याग कहलाता है। (५) 
विविक्त शय्यासन--एकानन्‍्त स्थानमें ही सोना, बैठना, ध्यान 
लगाना जहाँ कि कोई पुरुष ही नही है, निर्जन वन, वह 
विविक्त शय्याप्तन है, ऐसा ,भली प्रकार जो मुनि तपश्चरण 
कर रहे हैं तो मुन्योमे भी कोई लोग दोष लगायें तो वे दोष। 
कहने वाले लोग स्वय भ्रष्ट हैं। और वे झपने श्रभिमानके 
कारण साधु संतोमे दोषकी बात कहा करते है। (६) काय 
क्लेश--ये ६ बाह्य तप हुए । 

( ३८ ) अन्तस्तपस्वी संतोमे दोष निकालने वालोकी। 
भ्रष्टत--६ है भन्तरज्ध तप--वे श्रौर भी श्रधिक विशेष 
प्रतिशय रखते हैं--(१) प्रायश्चित्त--कोई दोष लग गया, 
साधुमे तो उस दोषपर उसे बडा पदुतावा हो रहा । उस दोष 
निवारणके लिए कोई प्रायश्चित्त ले रहे, उन्हे निभा रहे, वह; 
प्रायश्चित्त तप है । प्रज्ञानाजन, तो मोह . किए जा रहे हैं, 
निरन्तर दनादन पर उन्हे किसी भी दिन पछतावा नहीं 
श्राता कि मैं क्‍यों व्यर्थमे मोह,ही मोहमे रहकर अ्रपना जीवन 
बिता रहा हू । पछतावामे तो बड़ी विशुद्धि जगती है । कर्मो- , 
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देय श्राया, कोई दोष लग गया, मगर उस दोषके बाद उसके 
प्रति बडा पछतावा होता है। कहाँ तो मेरा ज्ञानानन्दस्वभाव 
_ प्लरोर कहाँ ऐसी खोटी क्रिया भावना हुई | ज्ञानानन्दस्वभाव 
को मिरच्तर तकता हुआ श्रपनी क्रियापर पछता रहा है। 
यह प्रायश्चित्त तप है । (२) विनय तप सभी जीवोको श्रपने 
समान स्वरूप वाला निरखना यह सभी जीवोके प्रति विनय 
है । जो सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्रके घारी हैं उनके मन, 
बचत, कायका श्रभिवादन करना, वंदन करना, प्रशसा करना 
उस रत्नत्रयपर दृष्टि रखना ये सब विनयतप कहलाते है । 
प्रपने आपके स्वभावकोीं निरखकर, धन्य है यह स्वरूप प्रवि- 
कार है। स्वयमे सहज कोई विकार नही है, ऐसे अपने ग्रवि- 
कार स्वरूपको देखकर प्रमोद करना, उस स्वरूपके माहात्म्य 
को सममना यह आत्मविनय है। विनय भी एक तप है । 
(३) वैयावृत्ति अ्रपने झापको धर्ममार्गमे लगाये रखना, दूसरे 
घर्मात्मा जनोकी सेवा सुश्रुषा करता, कोई बीमार हो, भ्रसक्त 
हो उसकी हर प्रकार सेवा करना, थक गये हो तो पैर दबाना 
झलोर श्लोर प्रकार योग्य रीतिसे उनकी सेवा करना ये सब 
बेयावृत्ति तप कहलाते हैं। (४) स्वाध्याय तप--शास्त्रोका 
ग्रध्ययन इस पद्धतिसे हो कि जिसमे स्वका भअ्रध्यपन चलता 
रहे। मैं प्रात्मा क्या हु, मैं झ्रात्मा क्या बन गया हूं, मुझ 
पात्माको क्‍या होना चाहिए था, इन सब बातोका जिनके 
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यथार्थ विचार है, ऐसे मनन. पू्॑क शास्त्रोका स्वाध्याय करना 
स्वाध्याय तप है। (५) कायोत्सर्ग शरीरमे ममत्वका-त्याग 
शरीरमे कोई ममता नही, ज़िनकी हृष्टिमे यह ज्ञानस्वभाव्ी 
प्रात्मा स्पष्ट श्रविकार स्वभावी, दिख, रहा है । प्रानन्दस्वरूप 
नजरमे आया है, स्व पदार्थोत्ति श्रत्यन्त विविक्त विदित हुमा 
है उनको शरीरमे ममता क्यों होगी ? श्रौर इसो कारण: का: 
योत्सर्ग करनेमे रच भी सकोच नही होता । शरीरमे ममता, 
का त्याग करनेका नाम है कायोत्सग । शरीरमे प्रीति न रहे; 
ऐंसी ज्ञानभावना करता हुआ्आा रहे तो वह कहलाता (ै- कायो: 
त्सर्ग । (६) वेदनाप्रभव सो ऐसे झाभ्यतर तपोके जो तप- 
स्वी है, शुद्ध तपश्चरण करते हैं ऐमे पुरुषोमे भी जो लोग... 
दोष लगाते है वे पुरुष स्वय अष्ट हैं ओर श्रपती अ्रष्टता-छि 
पानेके लिए, श्रपनी उच्चता जाहिर करनेके लिए वे ऐसे तप: 
स्‍वी जनोमे भी दोष लगाया करते हैं । 

(३६) श्रावश्यक-नियम्रोके पालनहार-संतोमे-दोष लगाने 
बॉलोकी भ्रष्टता-- जो साधु अपने श्रावश्यक नियमोका 
भली भांति पालन करते हैं। जैसे गृहस्थोके ६ आवश्यक हैं, 
रोज रोज जरूरी हीं करनेके काम हैं-- (१) देवपूज]; (२) 
गरूपासता, (३) स्वाध्याय, (४) सयम, (५) तप- भ्ौरः (8), 
दान, ऐसे हो साधुवोके भी ६ भझ्रवश्यक हैं--(१) समता (३) 
बदना (३) स्तुति (४) प्रतिक्रमण (५) कायोत्सर्ग और (६)० 
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स्वाध्याय । साघुजन अपने ६ झ्रावश्यकों में बड़े सावधान है । 
समयपर जो आवश्यक किए जाने चाहिए, बराबर चल रहे हैं, 
प्रमाद, नही है, ऐसे वे नियमके पक्के. है तिस पर भी जोःलोग 
उनमे दोष निकालें, उनमे दोष बताये वे.स्वय भ्रष्ट है. और 
अपना: भ्रश्मिमान जतानेके लिए वे दोष लगाया करते हैं, ऐसे 
ही जो साधु योगका सही पालन करते हैं, समाधिमे रहते हैं, 
ध्यानमे रहते हैं, वर्षाकालमे जो चर्या' करना चाहिए वहो 'चर्या' 
करते है ऐसे बडे योगके पालनहार पुरुष अभिवद्नीय हैं। 
शीत कालमे. जगलमे रहना, नदीके तटमे रहना । कही भी हैं,- 
उससे विचलित नही होते'' और ज्ञानस्वभावकी श्राराधनामे 
बराबर लगे हुए हैं। गर्मीके दिनो मे खुली जगह पडे पहाड 
पर, भी बैठे अपना ध्यान 'बना रहे, तो ऐसी जो योगकी घारा' 
हैउन साधुवो मे भी जो लोग दोष लगाते हैं वे स्वयं अष्ट हैं 
प्रौर भ्रपने प्रभिमानवशः उनमे दोष लगाते है । . इस प्रकार 
पल गुण, उत्तर गुणके जो घारणहार है, साधुवो के मुल्न गुण 
हैं २८ ग्रौर उत्तर गुण है अनेक । मूल युणमे भी जो साव- ' 
पान हैं भौर' उत्तर गुणोंका जो ' पालन करते हैं' ऐसे साधु- 
जनोमे जो लोग दोष लगाया करते है'वे लोग स्वय भ्रष्ट हैं ।' 
पौर जात बृुककर दोष लगाते हैं अपने भभिभानवश झौर ' 
प्रपत्ती उच्चता' बतानेके लिए । तो ऐसे' दोष कहने वाले अ्रष्ट" 
उप) स्वयं अपने आपको पतित करते है और संसारमे परि- - 
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भ्रमण करते रहते हैं । 

जह मूलम्मि विराट दुमस्स परिवार खात्यि परवड़ी । 

तह जिणदंसणभदट्ठा मुलविण॒द्ठा णा सिज्मति ॥१०॥ 

(४०) जिनदर्शदश्रष्ट पुरुषोके सिद्धिका अमाव--जँसे वृक्ष 
की जड नष्ट हो जाय तो शाखा, पत्र, फूल आदिककी वृद्धि नही 
होती उसी तरह जो जिनदर्शनसे भृष्ट हैं याने जिनेत्द्र शासनसे 
जो भृष्ट है वे मूलसे विनष्ट है वे सिद्धिको प्राप्त नही होते । 
सम्यग्दर्शनसे जो रहित हैं वे मोक्षमार्गी नही हैं, यह बात तो 
स्पष्ट है मगर भृष्टोसे भूष्ट कौन है उसकी बात यहाँ चल रही 
है। जो व्यवहारमे भी भृष्ट हैं वे भूट्से भी भूष्ठ कहलाते हैं । 
एक साधु व्यवहार ब्रतोका तो भली भांति पालन कर रहा है, 
महाव्रत, समिति, गुष्ति तप सबका विधिवत्‌ पालन कर रहा 
है मगर सम्यग्द्शन नही है तो उसको कहते हैं भृष्ट । मोक्ष 
मार्गसे वह भृष्ट है। भले ही वह तपश्चरण कर रहा, ब्रत पालन 
कर रहा मगर सम्यग्दर्शन नही है इस कारण भ्रष्ट है। भोर, 
जिसके सम्यग्दर्शन नही श्रौर बाहरी श्राचरण भी ठीक नही, 
व्यवहार धर्मसे भी गिरा हुआ्ना है वह तो अषश्टसे भी भ्रष्ट कह 
लाता है। उसकी चर्या कह रहे हैं कि वह पुरुष मूलसे ही नष्ट 
है, उनको मोक्षफलकी सिद्धि नही होती | जैसे पेडकी जड कट 
जाय, नष्ट हो जाय तो श्रब फूल, पत्र, पौधा झ्रादिक ये नही 
ठहर सकते, क्योकि उन फूल, पत्र, शाखाप्रोकी तो भाहार, _ 
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खुर।क, पुष्टि जडसे मिलती थी । जब जड़ ही न रही तो फिर 
शाखा, फूल, फल आ्रादिकमे वृद्धि नही हो सकती । वृक्षकी जड़ 
नीचे रहती है भ्रौर मनुष्यकी जड़ ऊपर रहती है। यह मनुष्य 
जब शीर्षासन करता है उस समय वह सीधा वृक्ष है, नीचे जड 
है श्रोर ऊपर शाखायें है हाथ पैरकी | वृक्ष जड़से भोजन करते 
हैं तो यह मनुष्य भी जड़से ही भोजन करता है। यदि मनुष्य 
की जड खतम हो जाय याने सिरभग हो जाय तो फिर उसके 
पैर प्रादिककी वृद्धि नही हो सकती, ऐसे ही पेड़की जड़ खतम 
हो जाय तो उसके शाखा, फूल, पत्र, ये बृद्धिको प्राप्त नही हो 
सकते । इसी प्रकार जो जिन दर्शनसे भ्रष्ट हैं, भगवान जिनेन्द्र 
का जो 'मत है उस मतसे जो बहिभू त है, उनके व्यवहार सम्य- 
कत्व भी नही, व्यवहार चारित्र भी नही श्र अपनेको साधु- 
पना जतायें, चग्त दिगम्बर भेष घारण है, पिछी कमण्डल 
घारण है ग्रथवा और समितियोका पालन है, यह तो सब व्यव- 
हार धर्मको रक्षा है। जिसके यह व्यवहार धर्म भी नहीं, ७ 
तत्त्व, ६ द्रव्य, & पदार्थ जो मोक्षमा्गके प्रयोजनभूत है उनका 
यथार्थ श्रद्धान नही, वह कहलाता है जिनदर्शनसे भ्रष्ट तो जो 
जीव जिनदर्शनसे भ्रष्ट हैं वे कभी सिद्धिको प्राप्त नही हो सकते । 
“2 (४१) घुलगुणविहीन गृहस्थोके धर्मपालनकी श्रपात्रता- 
श्रावकोके ८ मूल गुण बताये गए और उन्न ५ मुल गुणोंमे भी 
निम्न श्रेणीके ८ मूल गुण मद्य मांस मघुका त्याग और पंच'' 
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उदम्बर फलोका त्याग । ये निम्नसे निम्न श्रेणीके ८ मुलः गृग 
हैं, इनका ही जिनके पालन नहीं है वे मनुष्य तो-मूलसे विनष्ट 
हैं, वे कुछ भी घर्मप्रवृत्ति चबही कर सकते । श्रब इन श्ाठोमें 
देखो तो मधुके त्यागकी बात । उच्च कुलमे उत्पन्न हुए भी अनेक 
लोग ऐसे मिलेंगे कि कटोरीमे शहद रखकर उसका भक्षण करते 
होंगे । मदिरा पान करने वाले भी बहुत मिलेंगे । भ्रोर, किसी 
न किसी प्रकार लुक छिपकर या अडेको सब्जी बताकर, कोई - 
बहाना कर मासका सेवन करने वाले भी बहुत मिलेंगे, तो उन” 
का. उच्च कुलमे जन्म लेनेका कुछ अर्थ ही न रहा, क्योंकि मद्य,' 
मांस, मघुका सेवन करने वालेके हृदयमे श्रात्महृष्टिकी योग्यता 
ही नही रहती । इससे जिनदर्शनमे सर्वप्रथम श्रष्ट मुलगुण 
बताये गए । श्रोर, ये निम्न श्रेणीके है | इन्हीका कोई पालन 
कर ले तो वह धर्मधारणका पात्र तो है कमसे कम । श्रौर, 
श्रगर मिरतिचार श्रष्ट मुल गुणोको पाले तो उसकी शोर भी 
विशेष प्रगति है । तो नो जिनदर्शनसे भ्रष्ट है वह मूलसे ही 
विनष्ट है, ऐसे जीव मुक्तिको प्राप्त नही करते । 

जह मलाझो खधो साहापरिवार बहुगुणों होइ । 

तह जिणदसणा मूलो णिटह्विट्ठो मोक्‍्ख मग्गस्स ॥११॥ 

(४२) जिनदर्शनकी मोक्षमागेमुलता -- जैसे वृक्षकी ज़डसे 
स्कंघ, फूल, पत्र, फल वगैरह बहुगुण हो जाते हैं, हरे रहें, सुन्दर ' 
लगें, अनेक गण जैसे उन शाखा, पत्र आदिकमे हो गए ऐसे।ही. ' 
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जिनके जिनदर्शन है मूल है, श्रद्धा है' उनके तो मोक्ष मार्गका 
बहुत-गुण उत्पन्त हो सकता है। सम्यर्दर्शन है या नही, या 
सम्यर्दर्शनक्ों पैदा करें, ऐसा कोई कमर कसकर विकल्प करे 
तो ऐसे सम्यग्द्शन तो जब होगा तब सहज होगा, आ्रापके वि- 
कल्पपौरुषसे सम्यम्द्शन ने होगा । जान बूककर विकल्प पौरुष 
सें इतना तो कर सकते हैं कि सम्यकत्व पैदा हो सके ऐसा 
प्रपता वातावरण तैयार कर सकते है। तो जो लोग ऐसे बाता- 
वरणको भी नही चाहते हैं उनको सम्यक्‍त्वका भ्रवकाश हो क्या 
है'? इस लोकमे सबसे कम जीव मनुष्यगतिमे हैं, भौर मनुष्य 
गंतिमे भी दो तरहके मनुष्य होते है, (१) पर्याप्त मनुष्य (२) 
लब्ध पर्याप्त मनुष्य । इन दोनोमे भी पर्याप्त मनुष्योकी संख्या 
प्रत्यन्‍्त कम है। लव्ध पर्याप्त मनुष्य प्रसंख्यात है, पर मनुष्य 
गतिमे जितने जीव है उनसे कई गुने जीव नरक गतिभे पायें 
जाते हैं। नरकगतिके जीवोसे कई गुने जीव देवगतिमे मिलेंगे 
देवगतिके जीवोसे कई गरुने जीव श्रस कायमे मिलेंगे याने मनुष्य 
नारकी श्रोर देव ये तो श्रस कायमे है ही, पर इनके अतिरिक्त 
तियंच भी श्रा गए, और त्रस कायसे कई गुने जीव निगोदकों 
छोडकर बाकी “सब एकेन्द्रियमे भिलेंगे । तो यहाँ तक जितने 
जीव जुड़े याने निगोदकोी छोडकर बाकी जितने भी संसारी 
जोवे है उनसे अनन्त गुने सिद्ध भगवान हैं और सिद्ध भगवान 
से अनन्त गुने निगोदिया जीव है, सिद्ध भगवान इतने अ्रनन्त 
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होकर भी एक नियोद शरीरमे जितने श्रनन्त निगोदिया जीव, 
हैं उनसे भी कम हैं। तो लोकमे भनन्‍्तानन्त जीव मिथ्यात्व, 
से भ्रष्ट हैं, जिन दर्शनसे बाह्य है | भ्रहिसाका जिन्‍होने श्रादर 
किया है, श्रात्मस्वरूपकी जिन्होने उप|सना की है, वीतराग्रं 
निर्दोष सर्वज्ञवेवको ही जहाँ आराधना बतायी णई है ऐसे धर्म 
का प्रायोगिक श्रपनायत विरले ही किसी अच्छे होनहार वालेः 
पुरुषके हो सकतो है | तो जो भ्रन्य जीव हैं, जिनका होनहार 
भला नही है, जो भिथ्यात्वमे पडे हैं, ऐसे ग्रनेक जीव हैं,- 
उनसे लोगोका बुरा नही हो रहा, एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीन- 
इन्द्रिय श्रादि कितने ही जीव हैं उनसे हमारा क्या बिगाडः 
है ? जैसे हैं सो हैं। बिगाड तो किसी दूसरेके कारण होता ही. 
नही, मगर सगतिकी बात कह रहे हैं कि जो मनुष्य भ्रपनेको 
साधु तो जताये श्रौर वह जिनदशनसे भ्रष्ट है, व्यवहारसम्य/ 
क्त्व, व्यवहारज्ञान, व्यत्रहारचारित्र भी नहीं है ग्रौर श्रपनेको 
साधुपना जताते हैं ऐसे पुरुषोकी संगति जो करता है वह भी 
अ्रष्ट हो जाता है | तो जो प्रात्मकल्याण चाहने वाला पुरुष है' 
उसको इतना तो पौरुष करना ही चाहिए कि जिस पदकों वह 
सम्हाल सकता है उस पदके योग्य व्यवहार निर्दोष होना 


भाहिए 
(४३) जिनदर्शनकी रक्षामे बहुगुणा सोक्षमार्थको' 
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- प्रगति--निश्चयसम्यक्त्व है या नहीं, इसकी कोई कया परख. 
करे । व्यवहार सम्यक्त्व, व्यवहार ज्ञान, व्यवहार आ्राचरण 
तो उसका भला होना ही चाहिए। यदि वह व्यावहारिक 
जिनदर्शनसे भ्रष्ट है तो वह मूलसे विनष्ट है, उसको मोक्षकी 
प्राप्ति नही हो सकती । ऐसा जान करके जब जिनदर्शन 
बिल्कुल सिद्ध नही है तो जिनदर्शनका याने श्रपने व्यावहा- 
रिक प्राचरणका भले प्रकार सावधानीसे पालन करना 
घाहिए । जैसे कि यदि वृक्षकी जडोसे खाद पात्ती श्रादिक जो 
उसके भ्राहार योग्य वस्तुवें है यदि वे मिलती रहे तो उसकी 
शाखायें, फूल, पत्र श्रादिक ये सब खूब हरे भरे बहुगुणित 
रहेंगे। कितने ही फल उसमे श्रा जायेंगे, ऐसे ही जो पुरुष 
मोक्ष मागंकी जड हरी भरी बनाये प्राथमिक बातको पुष्ट 
बनाये, व्यावहारिक ज्ञान, दर्शन, चारित्र इनका भली भाँति 
पालन करें तो उनका मोक्षमार्ग बहुगुणा वाला होकर फलेगा ।' 

(४४) भुनियोंके महाव्नत, समिति व श्राधश्यकोका पा- 
लेतत--साधुवोके मोक्षमार्गंका व्यावहारिक मूल कया है ? २८, 
मूल गुण, ५ भहाब्रत याने ५ प्रकारके सर्वथा त्याग । किसी भी 
जीवके कभी भी किसी भी परिस्थितिमे हिसा न करता, मन॑, 
वचन, काय, कृत कारित अनुमोदनासे हिसाका त्याग, इस 
तरह नवकोटिके झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रहका त्याग, जब. 
कभी प्रवृत्ति करनी पढे तो देखभालकर चलना, बोलना पड़े 
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तो हित मित॒ प्रिय वचन बोलना, कोई वस्तु धरना उठानां 
पडे याने ज्ञान सयेस और छुद्धिके उपकरण उठाने घरने पडें तो 
निर्जन्तु स्थानमे देख-भालकर घरना, कही' मल मृन्नादि करने 
प्डे तो निजंस्तु प्रासुप भूमिमे करता, ऐसा समिर्तियोका पोलन 
झौर समय-समयपर मन, वचन, कायको एकदम रोकता है 
कोई सकलप न हो, कोई भ्रन्तर्जल्प न हो, कुछ भी शरीरकी 
चेष्टायें न'हो, ऐसा संयमनका पालन करता हैं । छह ग्रावश्यक 
जो मुनि जनोके बताये गए हैं--(१) समता रखना, (२) प्रभु 
वंदना करता, (३) जिनेन्द्र भगवानकी स्तुति करता, (४) 
प्रतिक्रमण करना, (५) स्वाध्याय करना भर (६) कायोत्सग 
करना | इन छ प्रकारके श्रावश्यकीका पालन, इन्द्रिय, मन 
को वशमे रखना । ' ्् 
(४५) साधुवोके स्वानत्याग, भुमिशयन व वस्त्नत्यागका 

मूल गुरा--साघधु जनोके स्नानका त्पाग होता है । यह साधु 
जनोकी बात कही जा रही है, स्तान करें तो इंसमे हिंसा हैँ । 

पानी बिखरेगा, बहुत दुर तक जायगा, किसी भी जीवको बाधी 
हो सकती है, गर्म जलसे स्तान क्रिया तो जमीनपर पडे हुए 
कितने ही जीवोको बाघा होगी । ठडे जलसे नहाना तो उन्हें 
उचित नही, क्योकि वह प्रासुप नही | इससे साधु जन स्ताने 
नहीं क्रिया करते । वे जानते हैं कि प्रात्माकी पविश्नता त्तौ 
सम्परदर्शद, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्रसे है, देहकी शुद्धिसे 
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नही है। जैसे कोयलेको कितना ही घोया जाय, पर वह 
प्रपतती कालिमांको नही छोडता, ऐसे ही इस देहको कितना ही 
घोया जाय पर बह अपनी श्रपवित्रताको नहीं छोडता । यही 
सोचकर साधु जन स्नान नही किया करते । उनका वस्वादिक 
का त्याग होता है। जिन्‍्होने शात्माफे सहज स्वभावसे मग्न 
होनेकी ठान ली है वे कोई भी कार्य ऐसा न करेंगे, कोई भी 
चीज ऐसी न रखेंगे कि जिसका विकल्प करता पडे । इस 
प्रात्मस्वभावके उपासकोकी इतनी तेज घुन है कि वे इतना भी 
विकल्प नही सह सकते कि ये सब ख्योल करने पडें कि भेरा 
चहर कहाँ घरा है, भेरी लगोटी गीली हो जायगी । श्रगर फट 
गया तो खुद सीवें तो प्रारम्भ और दूसरोसे सिलावें श्रथवा 
मांगे तो दोष । अगर मनमे यह कल्पना करें कि मुझे मिलना 
चाहिए तो यह दोष है । ये सारे विकल्प परमेष्ठी पदसे बाह्य 
हैं। साधु तो परमेष्ठी कहलाते है। श्रगर मृहस्थोकी भाँति 
वस्त्र विषयक विकल्प रहे तो वहाँ परमेष्ठीपना नही होता । 
श्रात्मस्वरूपकी साधनाके ऐसे तेज धुनिया है साधु परमेष्ठी कि 
वे रच भी विकल्प नही करते । तो वस्त्रादिकका त्याग कर 
निम्नेन्थ होते । प्रब जो शरीर है उसे कहाँ डालें ? यदि शरीर 
भी छोडक़र कही रखा जाता होता तो साधु पुरुष तो इतने 
विरक्त होते कि इस शरीरको भी अलग कर देते, पर ऐसा तो 
झशक्‍्य है, श्ौर कोई ऐसा भी भावुक बने कि श्रसमयमे ही 
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प्रपता मरण कर ले तो उसके सक्‍्लेशके कारण वह दुर्गंतिमे 
जायगा या कुछ भी हो, और देवगतिमे भी गया तो भी लाभ 
क्या ? मनुष्य भवमे रहकर तो सयमका पालन कर सकता था । 
वहाँ देवगतिमे तो सयम भो नही | तो साघु पुरुष इतना विरक्त 
हैं कि यदि सम्भव हो सकता कि शरीरको भी श्रलग धर दें, 
एक श्रकेले प्रात्मा ही रहें तो ऐसा कर लेना वे बहुत ही 
पसद करते, पर यह तो श्रशक्य है। तो श्रात्मस्वभावका 
उपासक साघु पुरुष वस्त्रका त्याग रखता है, उसके दिगम्बर 
मुद्रा होती है । 

( ४६ ) साधुवोके केशलोझ्चका मूल गुण--साधु 
फेशलुञड्च करते हैं। केश लुझ्च करनेके झ्नेक कारण है । 
प्रथम कारण तो यही है कि बाल बनवायें तो उन्हें पैसे देने 
पड़े गे भौर पैसे उनके पास हैं नही, यदि वह किसी दूसरेसे 
वैसे दिलवायेंगे तो उसका बहुत कुछ उन्हे ऐहसान मानना 
पड़ेगा । केशलुझ्च करनेसे ब्रह्मचर्यकी भो साधना बढती है, 
क्योकि बढिया-बढिया बाल कंटवाना यह तो एक झज्भार 
माना गया है | जब केशलुझच हो जायगा तो बाल भी तितर 
बितरसे रहेंगे, कोई बडा बाल रहा कोई छोटा रहा | वह 
सान शआज्भारसे अत्यन्त दूर है, यह भी एक तप हैं। उसे 
देहमे ममता नहीं रही, इसकी वह एक परीक्षा है। और 
बाल बढ़ाकर रहना जैनशासनमे बताया नही है । हाँ ऋषभ- 
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देव या बाहुबलि स्वामीकी तरह खडे हुए कई वर्षों तक तप 
कर रहे भौर ध्यानमे मग्न हैं श्रौर उनके बाल बहुत बढ़ गए 
तो यह कोई दोषकी बात नही है, प्रगर व्यवहारमे चल रहे 
हैं भ्रौर वहां बाल बढाकर रहे तो उन बालोको संभालना 
भी पडेगा । उनमे जीव भी उत्पन्न होगे । तब तो फिर कंघा 
भी चाहिए । कुछ श्रौर संभालना हो तो चुटिया भी बाँघेगा 
तो जैसे कुछ सुनते हैं कि भ्रनेक संन्‍्यासी जो बहुत बाल वाले 
होते हैं श्रौर गंगा जी मे स्तान किया तो छोटी-छोटी मछ- 
लियाँ भी उनके बालोमे फंस सकती है। तो बाल रखना 
जेनशासनसे बाहरकी बात है। तीन माहसे अधिक बाल 
रखानेका जैनशासनमे निषेघ है । दो, तीन या चार माहके 
प्रन्दर केशलुञअच करना पडेगा । कोई श्रगर समर्थ न हो तो 
चार माहमें केशलुझ्च कर ले। कोई यदि समर्थ है तो दो 
माहमे केशलुडुच करे, वह उत्कृष्ट केशलुझुच हुआ, कोई तीन 
माहमे केशलुञुच करे तो वह मध्यम केशलुऊच हुआ और कोई 
चार माहमे केशलुझच करे तो वह जघन्यकेशलुञूच हुग्ना । 
(४७) साधुके दिनमें एक बार लघु भोजन, दन्त- 
धाचनत्याग, संस्थिताहारका घूल गुण -- एक बार साधु जन 
भोजन करते हैं, क्योकि भोजन करनेका प्रयोजन क्‍या है कि 
शरीरमे प्राण टिके रहे ओर मैं सयमसहित साधना करूँ | 
एक बारसे भ्रधिक भोजन करना यह रागका चिन्ह है, उसे 
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देहसे ममता है विशेष इसलिए वह २-३ अ्रथवा ४ बार 
खाता है। खाने का उद्देश्य है जीवन बनाये रहना, श्रौर 
उसकी सिद्धि एक बारके भोजनसे ही होतो है। यदि भोजन 
किए बिना यह जीवन बना रहता प्यम धघारणके लिए तो वे 
साधु भोजन वरते हो नही श्रौर उन्हें बताया है खडे खडे 
भोजन करना । खडे होकर भोजन करतेका प्रयोजन यह है 
कि साघुने अपने मनमे यह ठान रखा है कि जब तक मेरे देह 
में बल है तब तक मैं श्राहवर करूँगा भ्रौर जब यह देह उत्तर 
दे देगा तबसे श्राहारका त्याग करके मैं समाधि ले लूगा । तो 
यह परीक्षा कंसे हो कि देह इस लायक है कि वह श्राहार 
करत्ता रहे, उसकी परीक्षा है खडे होकर भोजन करना जब 
खड़े होनेकी दम (हिस्मत) न रही तो समझ लिया कि श्रव 
यह नौकर देह मेरेसे बिल्कुल विपरीत हो गया है। उसका 
प्रव त्याग कर देना चाहिए। सो श्राहारका त्याग करके वह 
समाधिमरण कर लेता है। यदि खडे खड़े आहार लेनेकी 
बात न रहे, बैठे वठे भी खाते । पडे पडे भी खाते तो मरण 
समय तक भी खाने खानेकी मसा बनी रह सकती है और 
खड़े खडे भोजन करने वालेके मनमे पहलेसे ही यह वात ठनी 
हुई है कि जब तक यह देह सेवक मेरी सयम साधनाके लिए 
सहयोग दे रहा तब तक इसके लिए खुराक है भौर जब यह 
ही मुख फेरने लगा तो मैं भी इससे मुख फेरने लगा, ऐसा 
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उस साघुने ठाना है, सो साधुजन खड़े होकर भोजन करते 
हैं। दातोको सफेद मोतीकी तरह उज्ज्वल रखने के लिए 
कोई दातून करें या बड़े तेज जो मसाले आते उनका मजन 
करें, यह साधुजनोके वही होता । हाँ दाँतोमे कोई श्रन्य करा 
लग रहे हो तो वे दोषके लिए हैं, उतको निकालनेक्के लिए साधु 
श्रगुलियोसे कुल्ला कर सकता है, पर श्रद्भार जैसी बात बह 
दाँतोमे न करेगा, ऐसे ये साधुवोके मूल गुण हैं, जो इन मूल 
गुणोंसे भी अ्रष्ट हैं, जिनके व्यवहार श्राचरण भी नहीं है उन 
के तो सिद्धि नही बनती, पर जिनका व्यवहार श्राचरण सही 
है उनको मोक्ष मार्गेकी प्राप्ति होतो है । इससे सम्पक्तव हुआा 
या नही हुग्ना इस विषयमे तो विवाद व करना मगर मुलमे 
जैसा कि तीर्थ श्राचरण है, ज्ञात, सम्पक्त्व चर ण, उस प्रकार 
से श्राचरण रखे तो उसे कहते हैं कि यह जिनदर्शनसे अष्ट नही 
हुआ । जिनेन्द्र भगवानने जो उपदेश बताया है उनके श्रनुसार 
प्रपता जीवन बनाये तो बह मोक्ष मार्यको प्राप्त कर सकेगा । 

जे दप्रोसु भट्ठा पाए पाडति दसणवराण । 

ते होति लल्लभूआ बोही पुण दुल्लहा तेसि ॥१२॥ 

(४८) सम्णवत्वधारोजनोंसे श्रपने पैर पडाने वाले दर्शन- 
भ्रष्ट जनोंकी दुर्देशा--जो पुरुष सम्यरदशेनसे अ्रष्ट है और वे 
सम्यग्हृष्टियोसे अपने पैर पड़ाते है, नमस्कार कराते हैं थे पर 
भवमे लूले, लबड़े, गूगे होते हैं।॥ उनके रत्वच्नयको प्राप्ति तो 
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बहुत ही दुर्लभ है । इसमे विशेषकर साधुवोको सकेत है । जो 
साधुका भेष रखकर स्वय तो सम्यक्त्वसे रहित हैं लेकित चाह 
ऐसी लगी है कि पढित लोग, जानकार लोग, श्रावकजन ये 
सभी लोग भेरेको नमस्कार करें, भेरे पैर पड़ें, श्लौर ऐसी हो 
वे कोशिण भी करते हैं। न नमस्कार करे कोई तो उसको 
लोगोसे चर्चा भी करते हैं, वुलवाते भी हैं। तो ऐसे भ्ज्ञानी 
स'घु जो सम्धक्त्वसे तो रहित हैं और ज्ञानी जनोसे नमस्कार 
करानेकी इच्छा रखते हैं वे परभवमे लगडे लूले तथा गू गे होते 
हैं। पैर पडनेकी वात तो दूर रहो, श्रगर मनमे यह भी णगे 
कि ये ज्ञानी पुष्प, ये पडित जन, ये ब्रती लोग, ये अमुक लोग 
मेरेको नमस्कार दरें तो वे परभवमे लूले लगडे तथा गू गे होते 
हैं। यह एक बडा अ्पराघ है कि स्वय तो श्ज्ञानी हैं, श्रात्मा 
का परिचय नही भर दूसरोसे नमस्कारकी चाह रखें, अब इस 
सम्बधमे एक जिज्ञासा हो सकती कि सम्यवत्वका क्या पता, 
है या नही । वो इसमे दोनो बातें श्राती हैं। जिस साघुके 
सम्यक्त्व नहीं है श्रोर वह दूसरोसे पैर छुवानेकी इच्छा करता 
है तो वह अपराध है, वह परभवमे लूला लंगडा तथा ग्रूंगा 
होगा भ्रौर जो पुरुष सम्यग्द्ृष्टि है उसके तो ऐसी भावना ही 
नही होती कि कोई मेरेको नमस्कार करे । जिसको पैर छुवाने 
की इच्छा हो समझ लो कि वह श्रज्ञानी है श्र श्रज्ञानी पुरुष 
ज्ञानी जनोसे अपना विनय कराये तो उसके फलमे उसको 
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दुर्गंति ही है । ऐसे अज्ञानी मिथ्याहष्टि साधुवोको सम्यग्दर्शन, 
सम्यगज्ञान, सम्यकचारित्रकी प्राप्ति बहुत ही दुर्लभ है। स्वयं 
भ्रज्ञानी होकर, मिथ्याहृष्टि होकर सम्पग्हष्टिसि नमस्कार चाहे 
तो समझो कि उसके तीज भिथ्यात्वका उदय है । मिथ्याहष्टि 
ग्रृहस्थ भी होते किन्तु उनमे उहण्डता नही होती, वे जैसे हैं सो 
हैं मगर मिथ्याहृष्टि साधुवोंमे उद्ण्डता होती है। वह साधु बन- 
कर ऐसा सोचता है कि मैं प्रश्नु हो गयो हु, श्रब सब भेरे भक्त 
हैं, मेरे श्राधीन हैं, इन पर मेरी हुकूमत है, उनके उहण्डता है 
प्रौर तीत्र सिथ्यात्व है। श्रौर कोई ज्ञानी साधु है तो वह चा- 
हेगा ही नही । उसकी कोई लोग प्रशसा करें, निदा करें दोनो 
पर उनकी समान बुद्धि रहती है। उसका तो कोई प्रश्न ही 
नही है, मगर जिसके मनमे ऐसा भाव उठता है कि ये लोग मुझे 
नमस्कार करें, ऐसी चेष्टायें करता है या दूसरोसे चर्चा करता 
है कि वह हमको नमस्कार नही करता, प्रादिक भाव जिसके 
जगते हैं वह सम्यग्दृष्टि नही, ज्ञानी नही । श्रज्ञानी भिथ्याहृष्टि 
को इस गाथामे यह सदेश दिया गया है कि है साधुजनो तुम 
झपने कतंव्यमे रहो, ऊल जलूल फाल्तु बातोका विकल्प मत 
करो । आत्माका ध्यान, श्रात्माकी उपासना, श्रात्माक्ा उपदेश 

्रात्माकी चर्चासे प्रात्मनिर्मलता प्राप्त करो । 

जे वि पढति च तेसि जाणंता लज्जगारवभयेण । 
तेसि पि एंत्यि बोही पावं भ्रणुमोयमागाण ॥१३७ 
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( ४६ ) प्रज्ञानी श्रात्माचारहीन जनोके पैर पड़ने वाले 
ज्ञानियोको पापानुमोदन होनेसे बोधिका अलाभ--जो पुरुष 
सम्पर्हृष्टि हैं वे यदि जानकर कि यह साधु श्रज्ञानी है, मिथ्या- 
दृष्टि है, अ्रनाचारी है फिर भी लज्जाकी वजहसे, सकोचकी 
वजहसे, या किसी डरसे उसके पैर पडते हैं तो वे भी बोधिको 
प्राप्त नही कर सकते । ज्ञानी पुरुष अभिमानरहित है विवेक- 
रहित नही है। कोई साधु भ्रज्ञानी है, श्रनाचारी है, मिथ्याहष्ट 
है श्रोर फिर भी कोई उसके पैर पडे, उसको नमस्कार करे तो 
नमस्कार करने वाला श्रायक भी रत्नश्नयको प्राप्त करनेके योग्य 
नही है । मायने ज्ञान चारित्रको प्राप्त नही कर सकता, क्यो 
कि उसने पापकी अचुमोदना की । जो मिथ्याहृष्टि साधु है उस 
की भक्ति करनेके मायने मिथ्यात्वकी भक्ति की, पापकी श्रन्ु- 
मोदना की, इस कारण ज्ञानी पुरुष ऐसा निर्भय रहता है कि 
उसको अपने सही कतंव्यके करनेमे और अकतंव्यसे दूर रहनेमे 
लोगोको सकोच नही, भय नही, लज्जा नहीं श्लोर किसी प्रकार 
का स्वार्थ नही । श्रब सही बातका तो पता क्‍या पडे कि उस 
साघुके सम्यवत्व है या नही, मगर उसकी चेष्टाझ्ोसे, उसकी 
प्रवृत्तति, उसके बोल चालसे यह जच जाय कि यह भज्ञानी है, 
तो जचनेके बाद फिर उसको ज्ञानीपुरुष नमस्कार नहीं करता। 
तो उस स्थलमे ये दोनो बातें कही गई हैं कि अगर कोई साधु 
त्यागी स्वय श्रज्ञानी है, मिथ्याहृष्टि है और वह ऐसी चाह रखे 
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कि ये ज्ञानोनन, ये पंडित लोग, ये समभादार लोग मेरेकोी नम- 
स्‍्कार करें, मेरे पैर पडें तो ऐसा साधु ब्नती त्यागी जो श्रज्ञानी 
है भ्रौर उहण्डताका भाव रख रहा है वह मरकर परभवमे 
लूला, लगडा झौर गूँगा होता है। शोर, जो खुद श्रावक गृहस्थ 
सम्यग्दष्टि है शलोर वह जान रहा है कि शब्लमुक त्यागी साधु 
मिथ्याहृष्टि है, अ्ज्ञानी है, उसके आवरणाको देखकर, उसकी 
प्रवत्तिको देखकर यह पक्का निर्णय बन गया है श्लौर फिर भी 
उसके पैर पडें तो उस श्रावकको भी घचरित्रका लाभ नहीं हो 
सकता । दृषण श्राता है, क्योकि उस ज्ञानी गृहस्थने पापकी 
प्रनुमोदता की । मिथ्यात्व त्तो महा पाप है । मिथ्यात्व न रहे 
श्र हिंसा, भूठ, चोरी, कुशल, परिग्रह, ये कोई पाप कदाचित्त्‌ 
लगें तो उनका तो प्रायश्चित्त हो जायगा, उनकी तो निवृत्ति 
हो सकेगी मगर भिथ्यात्व लगा है तो वह बाह्यमे ब्रत तप 
ग्रादिक भी पा ले तो भी वह पापरहित नही हो पाता, क्योकि 
मिथ्यात्व नामक महा पाप उसके पड़ा हुआ्ना है । 

(५०) लज्जावश दर्शन भ्रष्टोकी बंदनासे पापानुमोदत 
होनेसे ज्ञानियोकों भी बोधिका अलाम-कोई ज्ञानी पुरुष किसी 
भज्ञानी साधुके जानकर भी पैर पड़े कि यह अज्ञानो है, मिथ्या- 
दृष्टि है, भ्रपात्र है, श्रयोग्य है, जनशाक्षममे कलक लगाने वाला 
है शोर फिर भी उनकी भक्ति था नमस्कार करे तो उसमे 
कारण क्या होता है ? लज्जा, गौरव श्रौर भय । लज्जा क्‍या रे 
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है ? समाजकी लज्जा, ये लोग मेरेको नाम न धरें, ऐसी लज्जा | 
कही थे लोग यह बडा अ्रभिमानी है, यह अ्मुक साध भ्राये हैं 
झ्ोर उनकी भक्तिमे मैं नही जा रहा इस प्रकारकी लज्जा। 
तो उस लज्जाके मारे इतना निर्बल हो गया ज्ञानी होकर भी 
वह साधु व ग्रहस्थ कि उसका तो यह भाव बन गया कि कोई 
भी साधु झावो, हमे तो सबका विनय रखना है। सबको एक 
समान सममकर रहना है, तो उप्ने लज्जावश होकर सम्य- 
रदर्शनसे अष्ट पुरुषका विनय किया, श्र मिथ्याहष्टिके विनय 
फरनेके मायने है मिथ्यात्वका श्रमुमोदन किया जिससे मिथ्यात्व 
फो शऔर बढवा मिला । 

(५१) भयवश दर्शनभ्रष्टोके बदनमें पापानुमोदन होनेसे 
शानियोको भी बोधिफा प्रलाभ--ज्ञानी ग्रहस्थ भ्रज्ञानी साधु 
त्यायीका विनय नमस्कार करता है जान समझ कर भी तो 
उसमे एक क्वारण भय होता है | यह राज्यमान्य साधु है, इस 
की राजा भी मान्यता करता है। इसका हम विनय न करंगे 
तो यह हमारे ऊपर कोई उपद्रव करा देगा या इसमे मप्र जादू 
विद्या ब्गरह बचे हुए हैं। हम इसका विनय न करेंगे तो यह 
कोई उपद्रव करेगा मेरे पर, ऐसा भय जब बन जाता है वो 
इस कमजोरीके कारण ज्ञानी ग्रहस्थ भी कदाचित्‌ भज्ञानी 
मिथ्याहृष्टि किसी भेषधारीका विनय करने लगता है । प्रच्छा 
ज्ञानी सम्यग्दृष्टि श्रावक किसी अज्ञानी साधु भेषीकों जानबूफ- 
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कर कि यह श्रयोग्य है, अ्रपात्र है, फिर भी विनय करता है तो 
उसमे एक कारण है गारव । गारव तीन प्रकारके होते है-- 
(१) रसगारव (२) «छ्िमारव और (३) सातगारव । इस 
प्रकरणमे यह बात जानना कि केवल श्रावकको ही कहा जा 
रहा है कि ज्ञानी श्रावक भ्रज्ञानी साधुवोका विनय करे तो उस 
के लिए भी है, साधुके लिए भी है । कोई ज्ञानी साधु, सम्य- 
रृष्टि साधु जानकर भी अज्ञानी पापिष्ट साधुका विनय करे तो 
उसके लिए भी यह अपराघ है | तो भय औ्रौर लज्जासे विनय 
क्रिया यह बात बतायी । 

(५२) गारववश दर्शनश्रष्ट पुरुषोंके विनयसें पापानुमोदन 
होनेसे ज्ञानियोफो मो बोधिका अलास --श्रव कोई गारवसे भी 
दर्शनभ्रष्टोकां विनय करते है यह बात बतला रहे है । गारव 
तीन तरहके होते हैं-- (१) रसगारव-जिसे इष्ट भोजन मिलता 
रहता हो, जिसके बारेमे श्रावकोका बहुत श्राकर्षण हो ऐसा 
रस गारव करके जो मोक्षमार्गमे प्रमाद करता हो ऐसा पुरुष 
कभी कभी अ्पता होनहार व सोचकर श्रज्ञानीकी कभी विनय 
भक्ति करे या वह दूसरा अज्ञानी साधु भेषी, वह श्रावको द्वारा 
ज्यादह मान्य हो गया हो तो उस ससगेसे उसकी विनय करे, 
ज्ञानी अज्ञानीकों विनय करे उसमे एक कारण यह रसगारव 
भी होता है। (२) गारवमे दूसरा कारण ऋद्धिगारव है--मैं 
तपश्चरणके प्रभावसे ऋद्धिको प्राप्त हो गया हूं। तो ऋद्धि 
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मिलनेसे भी एक गव॑ हो जाता है। गारव गव॑से होने वाले 
भावको कहते हैं । उस गारवके कारण वह उद्धत और प्रमादी 
रहता है | जैसे जिसको ऐश्वर्य या सपदा प्राप्त हो जाती है उसे 
भ्रभिमान प्रकृत्या ही भ्रा जाता है ऐसे ही जिन साधुबोकों ऋद्धि 
प्राप्त हो जाती है उनको भी एक प्रकारका गव॑ हो जाता है, 
जिसे रस गारव कहते है। इस रसगारव के कारण भी 
अ्ज्ञानी जनोका विनय ज्ञानीजन कर सकते हैं। (३) सात्तगा- 
रव--शरीर निरोग हो, बहुत श्रारामसे रहता हो, दुःख कभी 
श्राता न हो, क्लेशका कारण न बने, सुखियापना भी श्राथे तो 
उसमे ममग्न रहे उसे कहते हैं सातगारव । तो सातंगारवके 
बातावरणमें वह श्रपनी धुनमे मस्त रहता है तो वह मोक्षमार्गं 
में प्रमादी हो जाता है। इस सातगारवके कारण भी ज्ञानी 
ग्रज्ञानीका, मिथ्याहृष्टिका विनय कर लेता है । तो इंच किन्ही 
कारणोंसे मिथ्याहृष्टि यदि जान-बुककर भी कि यह मिथ्याहटि 
है, पापिष्ट है फिर भी साधुभेष आदिकके कारण उसे नमस्का( 
करे तो यह पापमे श्रतुमोदना कहलाती हैं | किसी ग्रज्ञानीको, 
अयोग्य पुरंषको मिथ्याहृष्टिको धर्मके नाते एक बढ़ावा देना 
इसे भी पापमे अनुमोदता कहते हैं । तो इसमे मिथ्यात्वकी 
चूकि श्रनुमोदना श्रायी, मिथ्यात्वसहितको भला माना तो उसे 
झब बोघिलाभ नही हो पाता । 
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दुविह पि गंधचायं तीसु वि जोएसु संजमो ठादि | 

णाणम्मि करणमुद्धे उन्भसणे दंसणं होई ॥॥ १४ ।॥ 

( ५३ ) सपरिश्नह असंयमी राधफामासोमें जिनद्शनप 
दर्शदफा श्रभाव--प्रव इस याघामे वतलाते हैं कि दर्शनके 
योग्य कौन है श्रथवा सम्यग्दर्शन किसके पाया जाता है, ऐसे 
साधुवोका कुछ परिचय है क्या ? उसोका यहाँ समाधान दिया 
है, अथवा जिनदर्शन कहां देखनेकी मिलेगा ? जिनेन्द्रदेवने जो 
संसारते छूटनेका भार्ग बताया है उस मार्गका दर्शन कहाँ 
मिलेगा उसका समाधान इस गाथामे किया है । जहाँ अंतरज्ध 
बहिरज्ध दोनो प्रकारके परिग्रहोका त्णग हो वहां जिनदर्शन 
देखनेकी मिलेगा । बाह्य परिग्रह क्‍या ? ये खेत, घन-चास्य, 
मकान, सोना-चादी, दासी-दास पभ्रादिक सब बाह्य परिग्रह है । 
ये जहां #ल्‍कुल नही है वहां ही यह दर्शन मूर्ति मन्‍्त बनता 
है। सिवाय तीन उपकरणके चौथी वात कोई रखे दो 9ची 
भी छठो भी रख सकना, फिर तो श्रनेक़्का भी रख सकता, 
फिर तो प्नेरका भी बहाना वनाया जा सकता है। सीन 
उपकरण हैं साधुरे--पिदी, कमण्डल झौर शास्त्र । पिछो 
तो सयम पालनका उपकरण है | कमण्डल शुद्धिका उपकरण 
है श्लोर पास्त ज्ञानदा उपकरण है । इन तोनके प्रलावा यौर 
की पया जरूरत पड़ी ? इन सीनके रखनेमे राग नही है, विन्‍्तु 
एक वहू मागेकी वात है । मगर जँसे बरतव है, लोग कहते द्द 
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कि एक वस्त्र रख लो, एक तौलिया लपेट लो तो तौलिया 
लपेटे बिना भी ज्ञानसाधना नहीं होती क्या ? ग्राज तो मानों 
तोलिया लपेट लिया, कल फिर चहुर यां लगोटकी जरूरत 
पडेगी, फिर तो श्रनेक कपडे हो जायेंगे। फिर तो एक परिग्रह 
की बात ब्रन जायगी, उसकी फिक्र रखनी पड़ेगी । उसे देख 
कर खुश होना है, उसे सम्हालना है, फिर तो उसे और भी 
तीजोकी जरूरत महसूस होगी | वहा फिर जिनदर्शन मूर्तिमत 
नही होता ! 

(५४) निर्भन्थ सहजपरमात्मतत्पन्‍्नष्धषोंमे जिनदर्शनका 
दर्शन--केवल श्रात्माका ध्यान करना जहां ध्येय है, श्रन्य 
सर्व पदार्थेसि परम वैराग्य है। वहां बाह्य परिग्रहोका त्याग 
होता ही है भर भ्राभ्यंतर परिग्रहोका भी उनके त्याग है । 
पझ्राभ्यतर परिग्रह क्या ? कषायें । कषायोका परिहार है। 
कषायोका विकल्प करना नही रहता । कषायको रखता भी 
नही, श्रकषाय भावका ही जिनके मनमे आशय बना हैं ऐसे 
साध सन्तोमे जिनदर्शन मूर्तिमत होता है, कँसे सन्‍्तजन हो 
जिनसे मोक्षमार्गका उपदेश मिलता है ? जो मन, वचन, काय 
तीनो योगोका संयम रखते है, स्वच्छन्द मन नहीं प्रवत्नति 
वाणी स्वच्छन्द नहीं निकालते, शरीरकी भी स्वच्छन्द चेश 
नही होती ऐसे समाधि सयममे जो रहता हो वहा जिनमार्गंका 
उपदेश मिलता है। जिनका कार्य शुद्ध हो, ऊतकारित श्रनु- 
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मोदना केवल धर्म हो विषयमे हो, किसी भी पापकार्यके बारे 
मे कृतकारित अ्रनुमोदना रच न हो, ज्ञाननिर्दोष हो, पाणि- 
पात्र आहार हो, जैसे एक वस्त्र रखना भी शल्य है, विकल्प 
है, चिन्‍न्ताका घर है इप्ती प्रकार आहार करनेके लिए एक 
बतंन भी रखना, कटोरी भी रखना वह भी एक शल्य है, 
वह भी एक परिग्रह है। श्रब उसे कहाँ सम्हालें, कहां घरें ? 
इसीलिए पाणिपात भ्राह्दार साधुजन किया करते हैं । श्रपने 
ही हाथमे भोजन ग्रहण करते हैं, ऐसी यथाजात दिग्रम्बर मूर्ति 
जहाँ दयाका भाव स्पष्ट लहराता है, वहां ही सम्यग्दर्शन है । 
विकार ज्ञानमे न भ्राये, विकारकी भ्रनुमोदना भी न बने, ऐसी 
कुतकारित श्रनुमोदनासे जो श्रविकार रहता है वहां है दर्शन, 
सम्यर्दर्शन, जिनदर्शन । 

(५५) सन, वचन कायसे पापानुमोदनपरिहारका शअनु- 
रोध---किसी भी पापकी प्रनुमोदना करता यहु एक बडा अप- 
राध है श्रौर इसी कारण ज्ञानी पुरुष पाप वाले पुरुषकी महिमा 
नहीं गाते। पापिष्ट पुस्षकी विनय भक्ति भी नहीं करते, 
क्योकि उससे पापकार्यमे अनुमोदता मिलती है । सो जिनेन्‍्द्रदेव 
का यह ही मत है, यह ही मार्ग है, ऐसा ही शुद्ध वचनयोग 
है, वदनाके योग्य है, श्रत्य श्रोर पाखण्ड भेष ये वदन पृजनके 
योग्य नही है, फिर भी भवसे, लज्जासे, गारवसे ऐसे पाखण्डी 
साधुवोका विनय करे यह विनय करने वालेके लिए दोष है । 
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भौर पाखण्डी साधु ज्ञानियोसे विनय चाहे मायने किसीसे भी 
विनय चाहे तो यह उसके लिए दोष है । जिस साधुके सम्य- 
कत्व है, ज्ञान है, उसके ऐसा भाव ही नही हो सकता कि मेरे 
को यह विनय करे, मेरेको यह नमस्क्रार करे, उसके सम्बन्ध 
मे तो यह प्रसद्भ घटता हो नहीं है। जो श्रज्ञानी साधु है 
चँँकि उसे पर्यायवुद्धि है, इस देहके भेषकों ही प्रपनेकी परम 
पदमे स्थित मान लिया है, शरीरमे उसके मोह है, शरीरके 
भेषको ही श्रपना स्वस्थ समझ रहा है । नो जिसका भआात्मासे 
स्पर्श नहीं, श्रात्माकी ओर दृष्टि नही, श्रात्माकी चर्चा नहीं 
वह तो श्रन्य साधारण पुरुषोकी भाति श्रज्ञानी है, उसको ही 
यह चाह हो सकती है कि लोग मेरी विनयभक्ति करें, मेरेको 
पूरे, मेरी वदना करें | तो ऐसा भाव करने वाला दुर्गंतिको 
प्राप्त होता हैं । 

सम्मत्तादों णाणा णाणादो सब्वभावउवलद्डी । 

उवलद्धपयत्ये पुण सेयापेय वियाणोदि ॥ १५ 0 

(५६) सम्यक्त्वके साहचर्यसे ज्ञानकी समीच्ीनता--इस 
गाथामे यह बता रहे हैं कि सम्यग्दर्शनके प्रत्तापसे ही जीवों 
को कल्याण भ्रौर भ्रकल्याणका निश्चय होता है, जब जीवके 
सम्यग्दर्शन हो तो वह ज्ञान सम्पक्‌ होता है। यद्यपि सम्य- 
ग्दर्शन झौर सम्यग्ज्ञान एक साथ ही होते हैं, मगर ज्ञानकी 
समीचीनता सम्यग्दर्शनके होनेसे होती है, इस कारण सम्यरद- 
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सम्यग्दर्शनकोी कारणखरूपसे कहा जाता है श्रौर सम्यश्ज्ञानको 
कार्यरूपसे कहा जाता है, ज्ञान तो पहले भो था श्रौर श्रष्छा 
ज्ञान, ऊँचा ज्ञान जिस ज्ञानसे सम्यग्दशन बने वह ज्ञान खोंटा 
तो न होगा । किन्तु सम्यग्दर्शन बिना होनेसे खोटा कहलाता 
है, प्र्थात्‌ अ्रतुभव बिना होता है। जिस ज्ञानमे श्रतुभव बन 
गया हो वह ज्ञान सम्यक्‌ है। जैसे श्रापने मानो शिखरजी सिद्ध 
ज्ैेत्रके दर्शन मही किया, लोग कहते है कि पहाड बडा भ्रेच्छा 
है, बडी हरियाली है, श्रौर वहाँ पहुले गधर्व नाला मिलता है, 
फिर सीता नाला मिलता है, खूब सुन रहे श्ौर कही शिखरजी 
का फोटो है तो फोटोमे भी देखते हैं, ज्ञान तो प्रापको शिखर 
जीके सम्बधमे ठीक हो गया, किन्तु जब कभी श्राप शिखरजी 
जाते हैं और साक्षात्‌ देखते हैं, ऊपर चलकर नाला देखते है, 
तो उस समय जो शिखरजीका ज्ञान हुआ तो उस ज्ञानमे और 
उससे पहलेके ज्ञानमे कुछ भ्रन्तर है कि नही ? ज्ञान तो वैसा 
ही है, कही उल्टा नहीं जाना, पहले ज्ञानसे जो जाना सो ही 
इस ज्ञानसे समझा किन्तु वह अ्रतुभव बिना ज्ञान है, बिना देखे 
का ज्ञान है श्रौर यह देखेका ज्ञान है। तो भ्रनुभव सहित ज्ञान 
को सम्यम्ज्ञात कहते है भौर यथार्थ प्रनुभव बनता है सम्यर- 
दर्शनसे, इस कारण बताया गया है कि सम्यग्दर्शन कारण है 
भ्ौर सम्यग्ज्ञान कार्य है, तो सभ्प्दर्शन होनेसे सम्यग्शान हुम्ना 
(५७) सम्यम्शानसे यथार्थ तत्वकी उपलब्धिएवं तत्वोपलब्धि 
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से श्रेयाश्रेयका निर्शय--सम्यग्ज्ञान होनेसे सही-सहो उपलब्धि 
होती है श्रपने ग्रात्माका ज्ञौनानन्द स्वभाव स्वतत्र भ्रस्तित्त्व 
झनुभवमे श्रानेपर ये सभी जीव एकदम भिन्न सत्त्व वाले हैं, 
यह निरणंय उसके हृढ़ बनता है । प्रभी तो वह कुठुम्बमे रह- 
कर भी कुटुम्बको श्रपना रच मात्र नही समझता है, यह भी 
चीज है, ये भी कर्म बंधे हैं, उदयमे श्रा रहे हैं, गुजारा करने 
के लिए साथ रह रहे हैं पर जीव प्रत्यन्त भिन्‍न है | जिसको 
सम्यज्ञान हुआ उसको सब पदार्थोंकी सही-सही उपलब्धि बनती 
है, जब सब पदार्थोका परिचय सही बन गया, जैसा कि वे 
प्रपना स्वतंत्र श्रस्तित््व लिए हैं, उनका द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव 
उन ही मे है, मैं उनसे श्रत्यन्त निराला हु, एक-एक परमाणु 
स्वतञ्न स्वतत्र सत्ता रख रहे हैं । प्रत्येक जीव अपनी सत्तमे 
ही है, इसी तरह सभी पदार्थोका जब यथार्थ परिचय हुप्नरा तब 
चह यह निर्णय करता है कि यह तो कल्याणकी बात है भर 
यह पध्रकल्याणकी बात है। मैं अपने श्रापके स्वरूपमे रमूँ, यह 
तो कल्याणकी बात है श्लौर पर पदार्थोमि रमू, यह भ्रकल्याण 
की बात है। यद्यपि मोटे रूपसे कल्यारा श्रोर श्रकल्याणकी 
बात, थोडा पहले भी जानते थे, तब सम्यक्त्व नही हुआ, मगर 
प्रनुभव सहित ज्ञान न था, बेदान्तकी एक टीकामे उदाहरण 
दिया है कि कभी कभी छोटी छोटी बालिकार्यें भी विवाहका 
छक्लेल खेलती हैं। उस खेलमे वे उन बालिकाप्रोमे से ही किसी 
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को दूल्हा, किसीको दुल्ह॒न॑ किसीको सास व किसीको स्वसुर 
आदि मान लेती हैं। उनमे से किसीको बराती भी बना लेती 
हैं। कोई बाजा बजाने वाला भी उनहीमे बन जाता है। वे 
विवाहके स्म्बधके सारे खेल खेलती है, तो देखिये उनको भी 
विवाहके सम्बधका बहुत कुछ ज्ञान हो गया, यो बरयात्रा श्रात्ती 
है, यो विवाह होता है, मगर इतना कुछ जानकर भी जिसका 
विवाह हो चुका, जो घर जा चुकी उसे उस सम्बंधमे जो ज्ञान 
है कि यह कहलाती है ग्रहस्थी, इतने होते हैं यहां दंदफद, इन 
बातोका उन बेचारी छोटी छोटी बच्चियोकों कुछ बोध है 
कया ? उसका बोच नही है। तो उनका वह खेल प्रतुभवरहित 
है भौर जो ग्ृहस्थीमे फैसे हैं उनका वह बोध ग्रनुभवसहिते 
है । तो जब अनुभवसहित पदार्थोका ज्ञान होता है तब वे यह 
समझ पाते हैं कि यह कल्याण है श्रौर यह श्रकल्याण है। तो 
कल्याण श्ौर श्रकल्याण पहचाननेका मूल भी सम्यग्दशैन है। 

(४५८) कल्याण व श्रकल्याणके लाभका मूल सम्परदर्शन- 
इस प्रकार इस गाथामे बताया गया है कि कल्याण और प्रक« 
ल्याणका निरंय सम्यक्त्व बिना नही हो पाता। मुखसे तो सब 
बोल लेंगे कि ससारी पदार्थोमे उपयोग फेंसाना यह भ्रकल्याण 
है श्लोर अपने श्रात्मामें उपयोग लगाना यह कल्याण है । ऐसा 
बोल तो सब लेंगे मगर श्रात्मस्वरूपका श्रनुभव हुए बिना 
यथार्थता न जगेगी कल्याण श्रोर भ्रकल्याणकी । जैसे जाड़ेके 
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दिन हैं तालाबमे नहाने बच्चे लोग जा रहे हैं, श्रव वे तालाब 
के किनारे खडे हुए पानीमे कूदनेसे डर रहे हैं, पानीमे कैसे 
घुर्सें ? ठड लगेगी । तो पानी ठडा होता है भोर दुसह होता 
है, यह ज्ञान तो हो रहा है उन बच्चोकों मगर पानीमे कूदने 
पर उसका सही अशसुभव हो पाता,है। उससे पहले उसका उन्हें 
सही श्रचुभव नही होता | तो ऐसे ही जब अनुभव सहिंत ज्ञान 
होता है तब यह कल्यारण है, यह श्रकल्बाण है, यह निर्णय 
पका बनता है | तो कल्याण श्रकल्याणका निर्णय सम्यर्दशेन 
से हुआ । क्या तो ज्ञानसे ही निर्णय मगर भ्रमुभव बिना ज्ञान 
सही निर्णय नही कर सकता । श्लौर यही कारण है कि सम्य३- 
दर्शनके बिना उस ही ज्ञानकों मिथ्याज्ञान कहा गया है, तो 
यह क्रम रहा । पहले तो साधारण ज्ञोन होना श्रावश्यक हैं, 
जिस ज्ञान्तके प्रतापसे चह मंद कंषाय करेगा श्रीर सम्यक्त्व- 
घातक ७ प्रकृत्तियोमे कुछ फर्क चलेंगे मायने इस शान ओर 
मद कषायके प्रतापसे वे ७ प्रकृतियाँ स्वय कमजोर बसेंगी। 
ऐसा होते होते वह समय आयमगा कि ७ प्रकृतियोका उपशम 
क्षयोपशम या क्षय हुआ तो उनके संम्यकत्व जगा । सम्यवर्त 
जगते ही श्रात्माके रवभावका अ्रवुभव होना, सम्यग्दर्शनका 
होना, सम्यक्‍त्वधातक प्रकृतियोका उपशम श्राविक होना यह 
सब एक साथ चल रहा है । फिर भी निमित्त नैमित्तिक भाव 
उनका जिस प्रकार है उसी प्रकार है । पहले हुआ साधारस 
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ज्ञान, फिर हुआ सम्यर्द्र्शव, उसके कारण बना सम्यग्जान । 
सम्यग्ज्ञानकेकारण कल्याण अकल्पाएका निर्णय बनता है । 
तब ही तो निकटभव्य जीव गप्रकल्याणको छोडकर कल्याणको 
ग्रहण करता इस प्रकार आात्माकी भलाईका मार्ग जाननेसे स॒स्य- 
ब्दर्शन सहायक है। 
सेयासेयविदण्हू उध्डुददुस्सील सीलवतो वि। 
सीलफलेराव्भुदयं तत्तो पुण लह॒दू रिव्वाण ॥१६॥॥ 
(५६) श्रेयाश्रेयज्ञाता भव्यके शीलप्रतापसे अभ्युदय व 
निर्वाणका लाभ--पूर्व गाथामे यहु बताया था कि कल्याण 
झौर प्रकल्याणका परिचय सम्यब्दशनसे हुमा । तो सबवे पदार्थों 
के परिचयसे शोर सर्व पदार्थोका परिचय हुआ सम्यरज्ञानसे, 
किन्तु सम्पसज्ञान सम्परदर्शनके कारण हुम्ना इसलिए सबकी 
जड तो सम्यवत्व है। तो इस तरह कल्याण और प्रकल्याण 
का जानता बना | भ्रव इस गाधामे यह बात बतला रहे है कि 
कल्याण ओर प्रकल्याणकों जाननेसे लाभ क्‍या है ? 
आचायेदेव कहते हैं कि कल्याण और श्रकल्याणका 
मार्ग जिसने जान लिया उस पुरुषने इस दुशीलको 
एकदम उड़ा दिया। दुशील मायने मिथ्पात्व । शील कहते 
हैं सम्यक्त्वको । जो आत्माका स्वभाव है वही शील है शौर 
ग्रात्माके स्वभावको आत्मस्वभाव रूपमे हो देखे, उसमे विंकार 
को परख न करे, हैं हो नही विकार, श्रविकार निरखे तो यह 
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कहलाया कि मैं शीलवान बन रहा हैं श्रौर इससे उल्टे चले, 
बाह्य पदार्थोमि ममता प्रपनायत करे तो उसे कहते हैं कि यह 
कुशील हो गया है । तो जिसने कल्याण श्रौर श्रकल्याणका मार्ग 
पहिचान लिया उसने मिथ्यात्वको उडा दिया अश्रथवा मिश्यात्व 
उसके उडा ही है तब तो वह कल्याण और प्रकल्याणका मार्ग 
जानता है। सो जिसने कल्याण श्रौर श्रकल्याणका मार्ग जाता 
पह मिथ्यात्वसे रहित है | शीलवत याने श्रात्माका जो स्वभाव 
है उस स्वभावके ही आदरमे, स्वभावकी भ्रभिमुखतामे ही रमने 
को धुन है, जिसको यह अ्रतरग शोल मिल गया उसको बाद 
शील श्रपने श्राप प्रार्येगें, उसके वह दुशील नही रहता, किन्तु 
शीलवान रहता है। तो इस तरह इस जीवने सम्यक स्वभाव 
का अ्रतुभव किया है । सो उसके फलसे यह तीथथंकर भ्रादिक 
पदोको प्राप्त करता है, निर्वाण पदको प्राप्त करता है । शीलसे 
सब संकट टलते हैं । प्रात्माका शील है ज्ञायक स्वभाव अंत- 
स्तत्त्वका अनुभव । यह ऐसी परम श्रीषधि है कि इसके द्वारा 
ससारके सारे सकट दूर होते हैं। निर्वाण मायने सकटोका बुझ 
जाना । बौद्ध लोग कहते हैं कि प्रात्माका मिट जाना यह ही 
निर्वाए है। सौगतमतके अनुसार निर्वाण होनेपर आत्मा न 
पूर्व दिशामे जाता है, न पश्चिम उत्तर आदिकमे, श्रोर न ऊपर , 
नीचे, वह कही फैलता नही, किन्तु नष्ट हो जाता है, शान्त ह्दो 
जाता है, तो आत्माके नष्ट होनेका ही वाम निर्वाण है, ऐपा 
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सौगतमतमे मानते हैं, पर उनकी यह बाते ठीक नही है। सम- 
स्‍त सकट नष्ट हो जाना ही निर्वाण है, संकट बुक गए, निर्वाण 
हो गया । जैसे कोई भ्रजान महिला चूल्हेसे श्रधमली लकडी 
निकालकर उसमे पांनी डाल देती है, श्रब झ्रांग बुझभ गई, श्राग 
का निर्वाण हो गया ऐसे ही सकटोका निर्वाण होता । सकद 
प्रब नही रहे श्रोर न प्रब ग्रागे प्रनन्‍्त काल तक कोई सकट 
भा सकंगे ऐसी स्थिति वह पा लेता है जिसने कल्याण श्रकल्याण 
का निर्वाण किया । तो निर्वांण प्राप्त किया जिस जीवने उसका 
मूल है सम्यग्दशन । जैसे छहढालामे बताया है--“मोक्ष महल 
को परथम सीढो” यह सम्यग्दर्शन मोक्ष रूपी महलकी पहली 
सीढी है | जैसे--जो पहली सोढी१२ ही नही श्राया वह महल 
पर कैसे चढेगा, ऐसे ही जो जीव प्रभी सम्यग्दर्शनके भावमे 
ही नही झ्राया वह मोक्षमे कैसे पहुचेगा ? तो निर्वाणका मुल 
रहा सम्पस्दर्शन । यद्यपि सम्यकक्‍्त्व होते ही निर्वाण नही होता । 
सम्यकचारित्र जब पूर्ण होता है तब निर्वाण होता है। मगर 
सम्यक्त्व बिना सम्यक्चारिशत्र नही हो सकता, तो निर्वाण कैसे 
होगा। इसलिए मोक्षकी मुल (जड) सम्यग्दर्शन बताया है । 
जिणवयणमोसहमिण विसयहुहविरेयरं प्रमिदभूयं । 
जरमरणवाहिहरण खयकरण सब्वदुक्खाण ॥॥१७॥ 
(६०) जिनवचनपरमोषधसेवनसे क्लेशप्रक्षय-इससे पहले 
को गाथामे यह बताया गया था कि सम्यकत्वसे ज्ञान बना, 
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ज्ञानसे पदार्थका निर्णय हुग्ना, पदार्थके निर्शयसे कल्याण 
ध्कल्याणकी जानकारों हुई, कल्याण श्रकल्याणकी जानकारीसे 
दुशोल सदाके लिए मिटा और यह शोलवान बना माय्ने प्रात्म- 
स्वभावमे उपयोग बनने लगा तो उस शीलके फलसे सद्गति 
मिलतो है, भ्रभ्युदय मिलता है श्रौर उससे उसके बाद फिर 
निर्वाण प्राप्त होता है । जब तक सम्यग्दृष्टि जीव ससारमे 
रहता है तब तक वह उत्तम गतियोमे ही रहता है, श्रतमे मोक्ष 
होता है। तो उस मोक्षकी विधि बने यह जिन उपायोसे होता 
उन उपायोका भी मूल क्‍या है ? लिन वचन । जैसे बताया 
गया था कि साधारण ज्ञान हुए ब्रिना सम्यक्त्व भी नहो होता । 
तो ऐसे साधारणा गुण अनुभवरहित ज्ञान ही सहो, मगर वह 
ज्ञान भी तो जिनवचनके बिना नही हो सकता ।! स्वाध्याय करे, 
जिनवचनोको अपने हृदयमे बैठाये, उसका रहस्य जाने तो ये 
सब वातें होती है। श्रौर सम्यग्दर्शन सम्यग्शान होनेके बाद 
भी वह सम्यग्ज्ञानमे बढता रहे, चारित्रको पाले चारित्रमे वृद्धि 
होवे इसके लिए भी जिनवचनोका स्वाध्याय चाहिए । इस 
प्रकार जिनैन्द्र भगवानके ये वचन ग्लोषधिरूप है । ॥ 

(६१) सहज सत्य श्रारामके लिये विषयश्चुअभच्गीके 
विरेचनकी श्रत्यावश्यकता--जैसे किसीको अ्रफरा चढ गया, 
बुखार हो गया, कुछ भी यह रोग होता है तो वह पेटके रोग 
से होता है श्रजोरणंसे रोगकी घुरुप्रात होती है । जुकाम 
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हो, बुखार हो, बडेसे बडा रोग हो, जैसे जलोदर है 
या भ्रन्य कुछ है, सबकी जड है ग्रजीर्णाता । उदराग्नि 
सही न होना । मदाग्नि होनेपर उसे सब रोग पेंर 
लेते हैं । जब कोई कठिन रोग हो गया तो उसका उपाय वैद्य ' 
लोग करते हैं कि इसको बमन कराझ्नो । जल्दी किसीकी तबि- 
यत्त ठीक करना हो तो बमनकी श्रीषधि देते हैं जिस प्रौषधि 
को देनेसे बमन हो जाता है श्रौर बमन होनेके बाद उसकी 
तबियत ठीक हो जाती है। न भी झ्रौषधि देवे और किसीका 
जी मिचला रहा, बुखार सा श्रा रहा, सिरदर्द सा भी करने 
लगा तो ऐसा रोगी जानता है कि उस कालमे प्रायः बमन होता 
है श्रोर बमन होनेके १०-५४ मिनट बाद ही उसको आराम हो 
जाता है, तो ऐसे ही जिनवचनरूपी परम ओऔषधिक पान करने 
से इन्द्रियसुखका विरेचन होता है। जीवके साथ रोग लगा हुश्ना 
है इन्द्रियविषयसुखकी इच्छा श्लौर उसका ही ख्याल, उसकी 
धोर ही घुन, ये जीवको बड़े विकट रोग हैं श्लौर इस रोगसे 
प्राय” सारा सथारी प्राणी व्यस्त है। तो जब इस जीवको ऐसा 
श्रफरा चढ़ा है इसको विषयसुख रुचनेसे, विषयसुख भोगनेसे 
निरन्तर भ्राकुलता लगी रहती है तो उस पीडाको नष्ट करनेका 
उपाय क्‍या है कि विषयसुख इसको न रुचें, विषय सुखोका 
यह विरेचत कर दे । यह ही एक उपाय है कि यह जीव सुख 
शात्तिमे रह सकता है । इस समय भी अपने झ्रापमे निरणखो 
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तो जब चित्त प्रसन्‍त है, शारीरिक प्राधिव्याधि कोई नहीं है, 
किसी तरहका शारीरिक कष्ट नही है, कुछ सुद्व चैनमें श्रा गया 
तो पश्रव उसका विषयोमे चित्त जाने लवा। जब यह कठिन 
विपत्तिमे होता है तब तो विषय सुखोकी ग्रोर चित्त नही जाता, 
उन कठिन विपत्तियोमे भी वह घबडाता नहों है भ्रौर उन 
विपत्तियीके दुर करमेका हो उपाय करता है। जब वे विपत्तियां 
दूर हुई, व्याधियाँ खतम हुई तो उसका दिल प्रब चलने लगता 
है विषयोको पश्रौर। विषयोकी भ्रोर उसका चित्त जाता है प्लोर 
उसके जो चित्तकी अस्थिरता बनती है, चित्त कही ठिकाने 
सही जगह नही रह पाता, उप समयका रोग तो उप्त शरीरको 
वेदनासे भी भयकर रोग है मगर मोहके कारण वे इस बातका 
परिचय नही कर पाते । तो विषय सुखोका विवेचन प्रावश्यक 
है श्र उसकी श्रीषधि है जिनवचन । जो स्वाध्यायमे चित्त 
देता है, स्वाध्याय द्वारा नये-नये तथ्योको जानता है उन तथ्यों 
को अपने झ्रापके ग्रात्मामे घटित करता है तो उस के समस्त 
विषय सुखोका वमन हो जाता है । फिर यह अपनेको हल्का 
प्रनुभव करने लगता है । 

(६२ ) जिनवचनपरसौषधसेवनसे विषयसुख विरेचन- 
पुरबंक जराम रणादिरोगका परिहार -- प्रनेक पुरुष ऐसा कहने 
लगते हैं कि मुमपर तो बहुत बडा बोफ है । प्रन्य लोगोकों 
कुछ बोम नही दिख रहा कि इसपर क्‍या बोफ है । बल्कि 
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टोपी तकका भी बोक उसके सिरपर नही है लेकिन लोग कहते 
हैं कि मुकपर बडा बोफ शभ्रा गया। तो बताग्नो वह क्रिस चीज 
का बोफ है ? वह बोफ है विषय सुखोकी इच्छाका । विषय 
सुखके साधत मिलनेकी उसकी बडी वासना है श्रोर यह रुपाल 
ग्रा गया कि भ्रव विषय सुखके साधनोके मिलनेमे बड़ी 
कठिनाई होगी, बस उसका बोम है इस जीवपर, भ्रन्यथा 
कोई बोफ नही । यदि भीतरमे विषय सुखोकी वाञ्छा नही 
है। पपने झ्रापके सहज स्वरूपका प्रनुभव बन गया है और 
इस हो कारण जगतके समस्त पदार्थोसे वह उदासीन है, ज्ञाना- 

नन्दघन अतस्तत्त्वकी उपासनामे ही उपयोग लगता है उस पुरुष 
पर काहेका बोफ ? बोक तो उनपर है जिनको अतस्तत्त्वका 
प्रनुभव नही । जिन्‍्होने इस शरीरको ही माना कि यह मैं हू 
झोर इस ही खोटी मान्यताके कारण शरीरको तुष्ट 'रखनेका, 
शरीरकी कोति सुननेका, शरीरके नाते दूसरोको अपना मानने 
का उसके विकल्य जगने लगता है | जितने भी जगतके नाते हैं 
वे सब शरीरके नातेसे नाते हैं। यह शरीर जिसके शरीर मल 
से उत्पन्त हुम्ना वे माता पिता हैं। इस शरोरके मलसे जो 
उत्पन्त हो जायगा वह बेटा बेटो है। यह शरीर जिस उदरसे 
उत्पन्त हुआ उसी उदरसे जो शरीर उत्पन्न होता है वह इस 
का भाई है । इस शरीरको रमानेके लिए जो आ्राश्नय पड़ गये 
हूँ ये स्त्री पुरुष हैं, भ्रन्य भी जितने रिस्ते श्राप देखेंगे डाइरेक्ट 
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इन्डाइरेक्ट वे सब इस शरीरके नातेसे हैं । जैसे बताओ फूफा 
के मायने क्या ? शरीर जिस पुरुषके शरीरमलसे उत्पन्न हुमा 
है वह पिता है ना ? वह पिताका शरीर जिसके उदरसे उत्पन्न 
हुआ उसी उदरसे जो लडकी उत्पन्त हुई वह इसकी श्रुवा है, 
प्रोर उस बुवाके शरीरकों रमाने वाले जो शरीर है वह फूफा 
है। वताझ्रो कौन सा ऐसा रिस्ता है जो ग्रात्मासे सवध रखता 
है ? सारे रिस्ते इस शरीरसे सम्बंध रखते है। सास मायने 
वया ? हस शरीरको रमाने वाला शरीर जिसके उदरसे उत्पन्न 
हुआ वह सास । यो ही मौसी, नानी, दादी श्रादिक कोई भी 
रिस्ता ले लो, प्रापको शरीरके रिस्तेसे सब रिस्ते मिलेंगे, वहाँ 
प्रात्माके रिस्तेकी बात रच नही है । तो यह जीव इस शरीर 
के श्राश्नयसे विषयसुख भोगना चाहता है वही दुःख है । -तो 
,. जिन वचनकी श्रोषधि पियें जिससे विषय सुखोका बमन हो 
जाय और जन्म, जरा, मरण आदिक रोग नष्ट हो जायें । यह 
ही परम भ्रोपधि सववे दु'खोके क्षयका कारण है। इससे अ्रगर 
कल्याण चाहते हो तो जिनवचनरूपी परम झोषधिका पान 
क्रो । 
एग जिरणस्प्त रूव बोयं उक्किटल्‍सावयाण तु । 
श्रवरद्धियाण तइय चउत्थ पुण लिगदसरा णत्यि ॥१५॥। 
(६२) मुलसघमे प्रथमलिज्ध ,मुनिलिड्ध--पूर्व प्रकररामे 
यह बताया गया था कि जो जिनदर्शनसे बाह्य हैं, जहाँ, परिग्रह्‌ 
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है, कायशुद्धि नही है ऐसे पुरुषको श्रगर लज्जा, गारव, भयंके 
कारण ज्ञानी भी बदना करता है तो ज्ञानोको भी दोष । उस 
प्रकरणसे सम्बंधित यह बात कही जा रही है कि फिर सत्यरूप 
क्या है। जिसको रूप तो प्रथम लिज्ठ है याने निग्नेन्थ दिगम्बर, 
शरीर मात्र ही जिसका परिग्रह है, अन्य कुछ साथ नहीं है, 
ऐसा जो हप है वह तो प्रथम लिज्भ है। जैन दर्शनमे पूजने 
योग्य तीन लिख बताये गएँ हैं। चौथा लिज्ध जैन दर्शनमे नहीं 
है। लिज्भ मायने भेष | तो पहला रूप तो जिनरूप है। निग्नेन्थ 
दिगम्बर, परिग्रह रहित । दूसरा लिझ्ठ उत्कृष्ट श्रावकका है, 
क्षुल्लक ऐलक शभ्रादिक श्रौर तीसरा लिड्] हैं श्रजिकाश्रोका । 
चौथा लिज्ध जैनदर्शनमे नहीं है। इन तीन भेषोमे जो साधु 
सत मिलें वे जैनदर्शनमे वदनीय हैं। तो जी श्रारम्भ परिग्रह- 
सहित हैं वे वदनीय नही है। जैनसिद्धान्तमे तीन ही भेष॑ 
बताये गए हैं--एक तो यथाजात रूप । यह उत्कृष्ट रूप है । 
यथाजातके मायने जैसे बालक उत्पन्न होता तो उसके साथ 
क्या है ? वस्त्र भी नही है, नग्नरूपमे है, जैसा उस उत्पन्न 
बालकका रूप है वैसा ही उस साधुका रूप है श्रौर साथ ही 
उसमे किसी प्रकारका विकार नहीं। बालकवत्‌ निविकार याने 
जिस जीवकी ऐसी उत्कृष्ट साघना हुई है कि श्रात्मतत्त्वकी ही 
जिसको धुन लगी है, अन्य कुछ जिसे सुहाता नही है वह ही 
पुरुष इस निग्नेन्थ लिड्रको घारण कर सकता है। यद्यपि श्राज 
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कलिकालमे कुछ ऐसे लोग भी निग्नेन्धथ भेष घारण करने लगे, 
कुछ पहले भी थे कि जो रुघाति, लाभ, पूजादिकी चाह रख- 
कर मुनि वन जाते हैं। भले ही वन जायें, मगर वास्तविक 
मुनिपना तब ही बनता हैं जब कि उनके चित्तमे विकार नहीं 
रहता । सूक्ष्म विकार तो श्रेणीमे भी चलते है मगर जो समझ 
में भ्राये वृद्धिगत विकार वे मुनि जनोके नही होते । मुनिका 
रूप वसा होना चाहिये जैसा कि प्रत्तिमाका रूप । उसमे राग- 
हेंष वहाँ, उसमे परिग्रह कहाँ ? तो ऐसे हो मुनि भी रागी 
देघी नही हो । भनन्‍्य है वह मुनि जो अन्तरज्भुमे इतना पवित्र 
है कि सर्व जीवोमे उस भगवान सहज परमात्मतत्त्वका दर्शन 
करते हैं प्रौर इसी कारण किसी जीवपर बैर (द्वेष) नही 
होता । ऐसा यथाजात लिज्भ मुनिलिंग है वह तो प्रथम है.।' 

(६३) मृलसंघमे द्वितीय व तृतीय लिज्भ क्षुल्लक ऐलक 
व आधिकाका पद-दूमरा भेष है उत्कृष्ट श्रावकका । क्ष,ल्लक 
झौर ऐलक ये उत्कृष्ट श्रावक कहलाते है । वंसे उत्कृष्ट श्रावक 
१०वीं प्रतिमाधारीको भी कहते हैं, किन्तु जहाँ लिग और भेष 
का प्रकरण है वहाँ क्षूल्लक और ऐलकको ही लिया जाता 
है, यह दूसरा भेष है ओर वदनाके योग्य है। श्रौर श्रवर 
(जघन्य) पदमे स्थित ग्रजिकायें हैं उनका तीसरा लिग कहा 
गया है । इन तीनके श्रतिरिक्त चोथा भेष जिनदर्शनमे नही 
है। अगर प्रन्य प्रकारका भेष हो तो समझो कि वह मूल सघ॒ 
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से बाह्य है। मूल सघमे ये तीन ही भेष माने गए हैं । 

छह दव्व णव पयत्या पंचत्थी सत्त तच्च णिह्िदवा । 

'. सहहदइ ताण रूव सो सहिंद्दी मुशेयव्वों ॥ १६ ॥ 

(६४) सम्यरहश्टिका सामान्य परिचय--जिनके जित« 
दर्शतसम्मत ऐसे बाह्य वेष होते हैं उनका अतरंग कैसा होता 
है, इसका सकेत इस गाथामे दिया है याने थे सब सम्यग्दृष्टि 
होते हैं । सम्पग्द्शन हुए बिना कोई मुन्ति आदिकका भेष रख 
ले तो यह उसकी ही बात है मगर सम्यक्त्व बिना छठा गुण- 
स्थान नही होता। बाहरी भेषमे क्या पता कि गुरास्थान 
कोनसा है ? भेष जरूर है मुनिका, मगर गुणस्थान तो ग्रात्मा 
के गुणोके दर्जे हैं। जहाँ सम्यकत्व है भौर महात्रत है वे ही 
मुनि कहलाते है । तो ऐसे जो तीन लिंग वदनीय बताये गए 
है वे सभीके सभी वंदनोय हैं । तो सम्यग्हष्टि कौन कहलाता 
है, वह एक लक्षणकी तरह वर्णन किया गया है । जो ६ द्रव्य 
६ पदार्थे, ५ भ्रस्तिकाय, ७ तत्त्व ये बताये गए है, जैसा उनका 
स्वरूप है उस ही स्वरूपमे श्रद्धान जो करता है वह सम्यग्दृष्टि 
पुरुष कहलाता है । 

(६५) सम्यस्हृष्टिका द्रव्यके संबंधमें श्रद्धान--द्रव्य तो 
प्रनन्‍्तानन्‍्त हैं मगर उनकी जातियां ६ हैं--जीव, पुदूगल 
घर्म, भ्रधर्म, श्राकाश श्रौर काल | जिसमे चेतना पायी जाय 
सो जीव । चेतना प्रन्य पदार्थोमिे न मिलेगी । लक्षण अ्साधा- 
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रण गुणसे होते है । निर्दोष लक्षण वह कहलाता है जिसमे 
श्रव्याप्ति, श्रतिव्याप्ति श्रौर अ्रसम्भव दोष नही होते । अब्या- 
प्तिके मायने--श्र मायने नही, व्याप्ति मायने रहे । जो समस्त 
लक्ष्मे न रहे ऐसे लक्षणको श्रव्याप्ति कहते हैं। जैसे किसीने 
कह दिया कि पश्मुका लक्षण सींग है तो सीग क्या सब पशुग्रो 
में पाये जाते है ? नहीं। तो यह लक्षण समस्त लक्ष्योमे नही 
पाया जाता इस कारण यह श्रव्याप्ति दोपसे दूषित है, इसी 
तरह कोई जीवका लक्षण करे राग, जो प्रेम करे, राग करे सो 
जीव, तो राग, यह लक्षण क्या सब जीवोमे मिलेगा ? विरक्त 
मे तो न मिलेगा, श्ररहंत प्रभ्रमे नही है, सिद्ध में नहीं है, तो 
यह सब जीवोमे न रहा इस कारणसे यह जीवका लक्षण राग 
करना गव्याप्ति दोपरो दूषित है। अतिव्याप्ति दोष । श्रति 
मायने प्रधिक, व्याप्ति मायने रहे, जो अ्रतिसे भी भ्रधिक रहे 
उसे अ्तिवथ्याप्ति कहते हैं याने लक्ष्ममे मिलता रहता है वह 
तो ठीक है, पर लक्ष्यके श्नलावा अलक्ष्यमे भी पहुच गया, 
जिसका हम लक्षण नहीं कर रहे हैं उसमे भी लक्ष्य पहुच 
गया तो इसे बोलेंगे श्रतिव्याप्ति । जैसे किसीने कहा कि गाय 
का लक्षण सीग है, सो सींग गायमे मिलते हैं यह तो ठोक है, 
मगर गायके अलावा भैंस, बकरी, बैल वर्गरहमे भी तो सीग 
मिलते है | तो यह कोई लक्षणक्री बात न बनी । लक्षण त्तो 
उसे कहते हैं जो लक्षित द्रव्यको सबको ग्रहण कर ले भौर 
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श्रलक्षितको ग्रहण न करे । श्रतिव्थाप्ति दोष जिस लक्षणमें प्राये 
उससे लक्ष्य ही ग्रहणमे नहीं श्राता श्रन्य भी ग्रहणमे श्राते सो 
लक्षण नही बनता जैसे किसीने कहा कि जीवका लक्षण श्रमूत्ते- 
पन। है, भ्रमृत कहते हैं रूप, रस, गंध, स्पर्श न होनेको । तो 
बताओ्रो--जीव श्रमूतं है कि नहीं ? है। तो यह बात तो सही 
है मगर जीवके प्रलावा पर्मंद्रव्य, श्रधर्मद्रव्य, श्राकाशद्रव्य और 
कालद्रव्य ये भी तो प्रमूर्त हैं। तब यह लक्षण सही न बना । 
जैसे किसी सभामे बहुतसे लोग बैठे हैं भ्रोर कोई पुरुष मान लो 
किसी चपरासीसे किसी बाबू जीको उस सभामे बुलवाता है, 
वह, चपरासी नया था, बाबू जीको पहचानता न था, परु 
लक्षण उस पुरुषने यह बताया कि जो नेकटाई लगाये हुए हैं 
उन बाबू साहबको बुला दो। श्रब मान लो उसमे कई लोग 
नेकटाई लगाये हो तब तो वह उन बाबूजी की पहिचान नहीं 
कर सकता, तो ऐसे ही जो लक्षण बहुतमें पाया जाय उस 
लक्षणसे भी पहिचान नही बनती। श्रौर, एक दोष है असम्भव' 
दोष । याने जरा भी सम्भव नही है। जैसे कह दिया कि 
मनुष्यका लक्षण! है सीग । प्रब मनुष्यमे सीग जरा भी नहीं 
पाये जाते तो वह लक्षण दूषित है । 

( ६८ ) मनुष्यमे सींगका श्रभाव होनेसे सींग लक्ष्रमें 
झसंभव दोष--देखो जितनी भी रचना है वह नामकर्मके उदय 
से भ्राहार वर्गणाश्रोमे स्वयं बनती है। सीग हड्डीका मैल है 
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प्रौर नाखुन भी हड्डीका मल है | तो प्रायः करके 
ऐसा देखनेमे श्राता कि जिन नीवोंके हड्डीका मैल नाखूनके 
रूपमे निकल रहा है उनके सीग नही हुआ्लमा करते । जब शरीर 
मे हड्डी है तो उसका मेल भी तो निकलना पश्रावश्यक है । 
जब किसीके मल निकल गया नाखूनके रूपमे तो फिर उसे 
सीगकी क्‍या णखरत है ? मनुष्य हैं, बंदर हैं, घोड़े हैं, पक्षी- 
जन है, इनके नाखून हुआ्ना करते हैं इसलिए इनके सीग नहीं 
दिखते, भ्ौर जिनके नाखुन किसी भी रूपमे नहीं निकल पाते 
तो उनका हड्डी विकार फूटना तो चाहिए याने यह पड्चेन्द्रि- 
यो की बात कही जा रही है, जब्र कहीसे वह हड्डी न फूट सको 
तो सिरमे से दो सीग निकलकर फूट गए। (यह बात भ्राय 
करके देखनेमे श्राती । किसी किसोके तो नाखून भी होते श्रीर 
सीग भी) यह सब नामकर्मकी रचना है। कोई कहे कि मनुष्य 
का लक्षण सीग तो यह श्रसम्भव दोष है। जरा भी सम्भव 
नही । ऐसे ही कोई कहे कि जीवका लक्षण है भीतिकपना 
याने पृथ्वी, जल, अ्रग्ति, वायुका सयोग यह है जीवका लक्षण, 
तो यह श्रसम्भव दोष है. कितना भी पृथ्वी, जल शझ्रादिकका 
छयोग बन जाय लेकिनउसमे जीव नहीं भ्रा सकता । जीवकी 
सत्ता उन चारके सयोगसे नहीं बन सकती । यदि पृथ्वी, जल, 
प्रर्ति, वायुके सयोगसे जीव बनने लगें तब तो बडी श्राफत भ्रा 
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जायगी । फिर तो महिलाश्रोको रसोई बनाना भी मुश्किल हो 
जायगा, क्योकि रसोईमे मानो मिट्टीकी हॉडीमे कढी पकाना 
है तो देखो वहाँ श्रग्नि भी है, पानी भी है, मिट्टी भी है भर 
हवा भी है । इन चारोका जब संयोग हो गया तब तो उस 
हांडीमे से साँप, बिच्छू,. नेवला, बदर, शेर प्रादि श्रनेक जान- 
वर बनकर निकल पड़ना चाहिए, पर ऐसा तो नही होता । 
सो भौतिक नही है यह जीव । भौतिक कहे कोई जीवको तो 
यह अ्सम्भव दोष है । 
जिसमे कोई दोष न श्राये ऐसा ही लक्षण सही होता है । 
तो छह द्रव्योमे जीवका लक्षण है चेतना । जो सबमे तो पाया 
जाय श्रोर भ्रत्यमे न पाया जाय वह सही लक्षण है। पुदगल 
का लक्षण है रूप, रस, गंघ, स्पशंका होना । यह लक्षण सबसमें 
पाया गया, पर जीवमे नही पाया गया या भअन्यमे नहीं पाया 
गया सही लक्षण । घर्मद्रव्यका लक्षण है गतिहेतुत्व याने जीव 
' भ्रौर पुदूगल चलें तो उनके चलनेका निमित्त कारण बनना । 
जैसे मछलीको पानी निमित्त है चलनेके लिए, मगर पानी तो 
' चलाता नहीं है । कही मछलीको धक्का देकर पानी जबरदस्ती 
तो नही चलाता । हाँ यदि मछली स्वय चलना चाहे तो घले 
झौर न चलना चाहे तो न चले । तो ऐसे ही धर्मंद्रव्यके होने 
से ऐसा मौका मिलता है कि जीव पुद्गल चलें तो चल देते 
हैं। भधर्मंद्रव्यमे स्थितिहेतुत्व । स्थिति कहते हैं ठहरनेको । उस 
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ठहरनेमे मददगार होना । चलते हुए जीव पुदृगल रुकते हैं तो 
जो कोई भी नवीन बात बनती है उसका निमित्त कारण हुप्रा 
करता है । तो उस रुकनेका निमित्त है भ्रधर्मद्रव्प । श्राकाश- 
द्रव्यका लक्षण है प्रवगाहन हेतुत्व । जीव पुदूगल रह सके, 
उनका अ्रवगाह रहे, यह आकाशमे होता ही नही । ओर काल 
द्रव्यक्ा लक्षण है परिणमनहेतुत्व । ये जगनके सभी पदार्थ 
परिणमते रहते है । नई-नई ग्रवस्थायें बनाते रहते हैं तो इन 
झवस्थाश्रोके बननेमे निमित्त क्‍या है ? कालद्रव्यका परिणमन | 
कालद्रव्य कोई कल्पित बात नही, किन्तु लोकाक्राशके एक- 
एक प्रदेशपर एक-एक कालद्रव्य श्रवस्थित है श्रौर उसको 
पर्याय समय-समयके रूपमे चलती है, उनका जो समूह है वह 
घ्यवहारकाल है । तो ये छह प्रकारके द्रब्य जिस प्रकारका स्व- 
रूप रखते हैं उस ही रूपमे सम्यग्हृष्टि जीव श्रद्धा करता है । 
(६६) सम्यर्हृष्टिका नव पदार्थोंके सम्बन्धमे श्रद्धान--& 
पदार्थ--जीव, श्रजीव, श्राश्रव, बघ, पाप, पुण्य, सवर, नि्जरा 
झौर मोक्ष, ये ६ पदार्थ कहलाते हैं, ऐसा उस पदका श्रथ॑ है, 
पर वास्तविकता वहाँ यह है कि पर्याय कोई स्वतत्र वस्तु नही 
है । प्राश्नव, बन्ध, सम्वर, निर्जेरा शोर मोक्ष, ये पर्याय हैं, 
जीवकी पर्याय, श्रजीवकी पर्याय । तो पर्याय कोई अलग वस्तु 
नही है, किन्तु पर्याय जो समझे झातो है उसका प्र्थ है कि 
बर्यायमुखेन द्रव्यको समझ बनी । जैसे पीला, नीला आंदिक ये 
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हैं क्या ? श्रगर वस्तु हैं तो श्रापसे कहें कि हमे सि्फे पीला 
ला दो, शभ्रन्य कोई चीज न लावो,' मैटर मत लावो,' सिर्फ 
पीला पीला ला दो, तो पीला, पीला तो कुछ होता ही नही । 
भीत पीली, दवा पोलो, रग पीला याने कोई चीज है सो पीली 
है, पीला अ्लगसे कुछ नही । तो जैसे पीली पर्यायके रूपमे 
हमने उस वस्तुको जाना ऐसे ही इन सर्ब पर्यायोके रूपसे जीव 
झोर श्रजीवको भो जाना जाता है । मगर पर्याय है तो सही, 
याने उत्तर सबकी दणशायें तो हैं । तो ऐसे ग्राभव ग्रादिक मिल- 
कर € पदार्थ होते है। उनका सही रूपमे श्रद्धान करना । 
श्रागे बतायेंगे ७ तत्व उन सात त्तत्त्वोमे दो पदार्थ बढ़ा दिए, 
पुण्य श्रोर पाप इस कारण & हो गए । पुण्य और पापके 
मायने ऐसी कमंप्रकृतिया कि जिनमें पापका अनुराग पडा है 
वे पाप प्रकृतियां हैं मौर जीवमे जो शुभभाव ,है वह पुण्यभाव 
है; जो अशुभ भाव है वह पापभाव है। तो & पदार्थ जैसे है 
उस हो छूपमे उनका श्रद्धान सम्यग्हृष्टि जीव करता है । 
(१००) सम्पग्दष्टिका पश्च अस्तिकायोके सबंपमे श्रद्धान- 
भू है अस्तिकायं। कालद्रव्यफो छोडकर शेष १ द्रव्य अस्ति- 
काय कहलाते हैं । जो बहुप्रदेशी हो सो अ्रस्तिकाय है। काय 
' मांयने शरीर । शरीर जैसे बहुतसे परमाणुप्रोका पिण्ड है ऐसे 
ही जो द्रव्य' बहुत 'परमारुप्रोका प्रचय हो' उसे कहते हैं भस्ति- 
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काय । बहुत प्रदेश कोई इससे प्रलगक्नी चीज नहीं है, किश्तु 
एक ही श्रखण्ड वस्तु बहुत ,विस्तारमे चली गई है सो उसके 
प्रदेश भेद बताये गए हैं । तो जीव है अम्तख्यात प्रदेशों । पुद- 
गल हैं श्रसंख्यात, सख्यात श्रौर भ्रनन्त प्रदेशी । परमाणु हैं 
एकप्रदेशी । यहां भी यह जानना कि वास्तविक द्रव्य तो पर- 
माणु है, भौर जो दिख रहा है यह तो अनेक परमाणुओका 
पिण्ड है, मगर यह शअ्रनेक परमाणुआओका पिण्ड ऐसे बन्धनमे है 
कि जो एकको ही तरह (व्यवहारमे कहा जाता हैं। परमार 
एकप्रवेशी है, धर्मंद्रव्य असर्यात प्रदेशी है, सारे लोकमे व्या- 
पक है, भ्रधमेंद्रव्य श्रसख्यात प्रदेशी है। सारे लोकमे व्यापक 
एक है, श्राकाशद्रव्य श्रनन्तप्रवेशी है। श्राकाशका कोई श्रन्त 
नही पा सकता । ऐसी कल्पना करो कि कोई महान समर्थ 
इन्द्र देव या कुछ भी या कोई (भी पदार्थ बडी तेजीसे गरमन 
करे, मानो एक मिनटमे करोडो अरबो कोश चल दे शोर वह 
कल्पकाल तक भी चलता रहे तो ऐसे क्‍या श्राकाशका श्रन्त 
ग्राजायगा कि यहाँ तक है श्राकाश, इससे भ्रागे नही है? 
श्रगर भ्राकाशका श्रत है तो उसके बाद कया है सो तो बताग्रो ? 
बताश्रो वहाँ ठोस है कि पोल ? बात तो वहाँ ये दो ही रहेगी । 
झ्रगर ठोस है तो वह भ्राकाश बिना तो नही रह सकता । 
वहां भी श्राकाश है श्रोर पोल है तो वहां भी आराकाश है। 
झाकाशका श्रन्त नही है, वह है भ्रनन्तश्रदेशी ॥ झोर कालद्वव्य 


घ 
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को पग्रस्तिकायमे नहीं किया, क्योकि वह एक प्रदेशी है तो 
प्रदेशकी हष्टिसे, क्षेत्रकी हृष्टिसे इन द्रव्योको अ्स्तिकाय कहते 
हें । । 

(१०२) सम्यम्दष्टिका सप्ततत््वविषयक श्रद्धान--७ तत्त्व 
तो मोक्षमार्गके खास प्रयोजनभूत है ही, क्योंकि जब यह जीव 
जानता है कि जीव और कर्म इनके सम्बधसे यह दुख था रहा 
है तो ये मूल दो चीजें हुए जीव और श्रजीव | जीवमे श्रजीव 
ग्रायां यह हुश्रा प्राश्नवत श्र जीवमे वे श्रजीव कर्म बहुत समय 
के लिए ठहर गए यह हुग्नमा बच श्रौर जीवके शुद्ध भावोके 
कारण कारण कम न भ्रा सके यह हुआ सम्बर श्रीर जो पहले 
के बँघे हुए कर्म हैं वे जीवसे खिरने लगे तो यह हुई निर्जरा । 
जब सब कम खिर जायें, खालिस केवल एक जीव मात्र रह 
जाय तो यह कहलाता है मोक्ष । श्रब मेरेमे श्राश्नव न हो, बध 
न हो तो इसमे अपनी पूज्यता है। श्राश्नव किस कारण होता 
है ? उन विषयोकी पश्रभिलाषा अथवा कषायमे पड जाना, इस 
से ग्राश्नव होता है, यदि यह बात न हो तो श्ाश्रव न होगा, 
कल्याणका मार्ग मिलिगा । तो इन ७ तत्त्वोके यथार्थ ज्ञानसे 
इस जीवको सम्यक्त्वका लाभ होता है। तो यह सम्यश्दृष्टि 
पुरुष कोत कहलाता है ? तो ६ द्रव्य, & पदार्थ, ५ श्रस्ति- 
काय, ७ तत्त्व, जिस स्वरूपमे जिनेन्द्र देवके द्वारा बताये गए 
हैं उस ही स्वरूपमे इन तथ्योका श्रद्धान जो करता है उसको 
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ही सम्यर्हष्टि जानियेगा । तो जो सम्यग्हष्टि हो भौर फिर 


उत्कृष्ट, मध्यम श्रौर बघन्य भेषोका घारण करने वाला हो सो 
वह लिज्ज भेष भ्रथवा उसमे रहने वाला श्रात्मा जैन शासनमे 
पूज्य माना जाता है । 

जीवादी सहृहरा सम्मत्तं जिणवरेंहिं पण्णात्त । 

ववहारा रिच्छयदो भ्रप्पाण हवइ सम्मत्त ॥२०॥॥ 

(१०३) व्यवहार भ्रौर निश्चयसे सम्यवत्वका स्वरूप--- 
अ्रब॒ तक यह बताते श्राये हैं कि सम्यक्त्वंके बिना मोक्षमार्गमे 
गति नही है भ्रौर इतना ही “नही; सम्यक्त्वरहित होकर ब्वत 
तप घारण करके भी इस जीवके यदि कुछ लोकेषणा रहा 
करती है, तो उसके कारण कुछ उल्टा ही फल भोगना पडता 
है । तो जिस सम्यक्त्वकी इतनी महिमा कहो गई कि सम्यकत्व 
से निर्वाण॒का मार्ग मिलता है, सम्यक्त्व बिना ससारमे रुलना 
पडता है, उस सम्यक्त्वका यह लक्षण कहा जा रहा है। जीवा- 
दिक ७ तत्त्वोका यथार्थ श्रद्धान होना सम्यक्त्व है। ऐसा जिनेन्द्र 
देवने व्यवहारनयसे बतया है श्ौर निश्चयनयसे देखा जाय 
तो यह श्रात्मा ही सम्यक्त्व है। सम्यक्त्व उत्पन्न होने 
में जो साघधम चाहिए उन्त साधनोको सम्यक्त्व कहना व्यध- 
हार है। तो जीवादिक ७ तत्त्वोका श्रद्धांन बनाना यह सम्य- 
बत्वका साधन है । सम्यकत्व क्या है ? सकलप विकल्प एक 
चैतन्यरस मय अनस्तत्वका अतुमव यह है सम्बदइशंव । तो 
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उस सहज अखण्ड अविकार चैतन्यमात्रका अनुभव किया जा 


सके उसके लिए यह अ्रनादिकालसे कर्मोमे' उडने रुलने वाले 
पुरुष क्‍या करें पहले कि जिससे सम्यक्त्वका लाभ ले सके । 
तो स्वेप्रथम तो ज्ञानकमों बताया गया है। जानकारी करें, मैं 
बया हु ? पर क्‍या है, परका मेरे साथ सम्बन्ध क्‍या है ? यह 
सम्बन्ध किस तरह मिट सकता है ? सम्यक्त्व होना मिर्ट 
जाय श्रीर भ्रकेला यह ग्रात्मा रह जाय तो यह ही एक उत्कृष्ट 
ग्रानन्दकी दशा है। तो इस ही बातको ७ तत्त्वोमे दर्शाया 
गया है। 

(१०४) सात तत्त्वोमे संसारविधि और सोक्षविधिके 
दर्शनकी भुसिका--ससार कैसे हुआ श्रौर मोक्ष कैसे मिलेगा, 
यह बात ७ तत्त्वोके स्वरूपमें पडी हुई है । कैसे हुआ ससार ? 
जीव श्रौर अ्रजीव इन दोनोका सम्बन्ध होने से ससार हुआ । 
जीव और कम ये दोनो कबसे बंधे हैं ? श्रव सोचिये कि कर्म 
बघन है जीवके रागद्वेष विभावका निमित्त पाकर और जीव 
के रागह्ेघष भाव जगते है बंधे हुए कर्मंकि उदयका निमित्त 
पाकर तो जो बंधे हुए कर्म हैं वे अघे कैसे थे ? जीवके वि- 
भावोका निमित्त पाकर | तो वे विभाव हुए, किस तरह थे ? 
बंधे हुए कर्मोदयका निर्मित्त पाकर । तो अब इस तरह पहले 
की बात सोचते जाइये, कोई कर्मबध ऐसा नही है जो जीवके 
विभावोका निमित्त पाये बिना हो गया हो । और कोई जीव 
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का विभाव ऐसा नहीं है जो कर्मोदयका निमित्त पाये बिना 
हो गया हो । तो एक बात कोई कह सकता क्या कि सबसे 
पहले क्‍या था ? जीवके रागद्वेष थे या कर्मोदय था ? या 
फर्मबंध था ? सबसे पहले एक चीज क्‍या थी ? जिससे पहले 
दूसरी बात न हो, ऐसा हो ही नही सकता । तो यह कर्म- 
संबध इस जीवके साथ श्रनादि कालसे चला श्रा रहा है भ्ौर 
जीवका सत्त्व भी शअ्नादिसे है, जीवका परम्परा सत्त्व भी 
ध्रतादिसे है श्लोर जीव श्रौर कर्मका सम्बन्ध भी भ्रनादिसे है । 
एक कंसे कहा जाय ? कोई इसका ही उत्तर देवे जो श्राज 
मनुष्य है वह बापसे पैदा हुम्आा श्ञोर वह बाप ? श्रपने बापसे, 
प्रौर वह बाप ? श्रपने बापसे शभ्रवः सोचते जाइये श्रौर कहते 
जाइये, क्या कोई बाप ऐसा भी मिलेगा जो बिना बापके पैदा 
हो गया हो श्रोर यो ही उठ श्राया हो ? न मिलेगा। तो 
इसका श्रर्थ यह ही तो हुपग्ना कि यह परम्परा श्रनादिसे चली 
था रही है । पहले कुछ एक व्यक्ति था क्‍या कि जो किसीसे 
पैदा न हुआ हो शोर उससे सतान चली हो ? ऐसा कुछ 
नही है । 

(१०५) संसारकों श्रनादिता व निमित्तनेसित्तिक 
भावका निर्णय न होनेसे सृष्टिकतके खोजकी आवश्यकताका 
बाताबरण--ससा रके इस प्लनादिपनेका निरंय लोगोको कट 
ध्यानमे नही आता तो अनेक कल्पनायें जग जाती है कि कोई 
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पहले एक शक्ति थी, उसने सबको पैदा किया । जो लोग एक 
ईएवरको समस्त जगतकी रचनाके फंदमे डाल रहे हैं उसके 
कारण यह श्रनादिपनेका निर्णय नहीं होता है, एक बात । 
दूसरी बात उपादान श्रौर निमित्त हृष्टिसे जब कार्य विधिका 
निर्णय किया जाता है तो यह ही तो निर्णय होता है कि 
निर्मित्त सन्तिघानमे उपादान इन इन सृध्टियोरूप बन जाता 
है। तो सृष्टिकप बना कौन ? यह उपादान, और उसमे भी 
एक जीवका उदाहरण ले लीजिए, क्योकि सब द्रव्योमे ज्ञाता 
द्रश समर्थ जीवद्रव्य है, उसको जाननेके कारण श्रौर उसके ही 
चमत्कारकी बहुत बडी महिमा आँको जाती है । तो यह जीव 
किसने रचा ? तो उत्तर आया कि जीवमे अपने उपादानसे 
भ्रपनेमे प्रपती सृष्टियाँ रची । ऐसे ही तो सब जीच हैं । अगर 
सबका श्रोध उपादान देखा जाय तो एक समान चैतन्यमात्र 
हैं। सो हृष्टिमि एक तरफ तो यह रख लिया कि घिन्मातन्र 
तत्व यह हृष्टिका मूल है शोर यह बात भूल गए कि ऐसे 
प्रन्‍न्‍त चेतन हैं और उनका उनका श्रपना-श्रपना उपादान 
प्रपनी सृष्टियोका कारण है । तो इस मूडमे यह बात बैठ गई 
कि एक चैतन्य शक्ति सब सृष्टियोका कारण है । 

(१०६) संसारचिधि---बतलाया यह जा रहा था कि 
इस चेतनका श्रौर कर्मका सम्बन्ध अनादिसे चल रहा है, वह 
निमित्तन॑मित्तिक भावपूर्वक एक ही कर्म नही है उनकी सख्या 
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श्रनन्‍्त है किसी व किसीकी सम्बन्ध बना श्रनादिसे है, क्योकि 
केंमेकी परम्परा श्रनादिसे है । तो जीव श्रौर कर्म इन दोनोक॑ 


जो सम्बन्ध है उसका नाम ससार है। जीव रागहेप करतां हैं 
उसका निमित्त पा कर्मोका श्राश्रव होता है। कर्मकि आ्ाश्रवर्का 
ध्र्थ है कि जो कार्माण वर्यणायें विश्ररोपचयछूपमे जीवके सार्थ॑ 
लगी हैं उत्तमें कर्मेपता श्रा गया, उससे पहले बहु एक पुदुगल 
घुल जैसा था, कर्मपना न था। यद्यपि वे पुदुगल कार्माण 
जातिके हो थे, सभी पुद्गलोमे कर्मरूपता न श्राती थी'। जो 
दिख रहे चौकी, भीत वर्गरह ये कही कर्मरूप नही बन जाते। 
कार्माणवर्गरा जातिके ही पुद्गल कर्मझूप बनते हैं । सो जब 
तक करमरूप नही बने तब तक वे साधारण कर्म वर्गणायें थी, 
उनमे कर्मपना आया, इसीके मायने झ्राश्रव हुआ । वे कर्मस्कध 
जीवके एक एक जेत्रावगाहमे तो थे ही कही बाहरसे नही 
ख्ीचनिपर, पर उनमे कर्मछपता व थी और श्रब कर्मरूपता 
प्रायी तो इस ही का नाम करममंका आना कहलाता है। तो 
जीवमे कर्म श्राये सो श्राश्रव | श्राये तो हैं, पर ये कितने दिनों 
के लिए श्राये हैं भोरें कितने समय तक जीवमे ठहरंगे, यह 
बात भी एक साथ पडी हुई है, तो जितने समय ठहंरे उतनी 
स्थिति भी तुरन्त बँध गई कि ये कम जीवमे इतने संमय तक 
ठहरे रहेंगे । यह स्थितिबन्ध [हुआ श्र जो कर्म जीवमे श्राये 
चेंघे उनमे फलदान' शक्ति भी तो श्रायी याने कितना अनुभाग 
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पडा है वहाँ कर्ममे कमंका स्वयं भ्रनुभाग बँध जाता है । यह- 
है श्रनुभाग बध, भर उन कार्माण स्कधोका बनना सो यह ही 
हुआ प्रदेश बध । इस तरहसे बच होता रहता है। जो कषाय- 


वान जीव है उसके कर्मका ग्राश्रव श्राये और चला णाय तुरन्त, 
ऐसा नही होता, श्राये तो बंघकर ही रहता है। यह तो है 
ससार । उस बँघे हुए कर्ंका उदय हुआ्ना, जीव दुःख पाने लगा, 
भाव बिगडते जायें, कर्म बंघते जाये, बस यह परम्परा चलती 
'रहती है और उसके फलमे जन्म लेता जाय, मरण करता जाय, 
यह भी परम्परा चली आयी है, इसके मायने है संसार । 
(१०७) भमोक्षविधि--ग्रब जिस जीवको यह पता, हो जाता 
है कि यह संसार तो बडे दु खसे भरा हुग्ना है, बाहरके ससार 
की बात नही कह रहे किन्तु खुद जोवमे जो विकारभाव श्राता 
है, कर्मोदय होता, जन्म मरण होता श्रौर इस प्रवाहमे चलना 
पडता है यह है इस जीवका ससार। यह ससार तो बडे दुःखो 
' से भरा हुग्नमा है। जिस जीवको यह पता पड जाय तो वह फेर 
मनन करता है कि यह ससार मिटे कँसे और निर्णय करता 
है कि जिस तरीकेसे ससार वना वह तरीका बदलना चाहिए, 
तब तो यह ससार दूर हो सकता है। वह तरीका क्या था ? 
मोह रागहेषके भाव करना और उन भावोमे रम जाना, यह 
भ्रज्ञानी जीवका तरीका था इस तरीके को बदलें । यदि मुक्ति 


पक्का 
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चाहते हो तो ससरणका तरीका बदलना चाहिए। त्तरीका 
बदला ज्ञानी जीवने । भेदविज्ञान किया, यह मैं ग्रात्मा चैतन्य 
मात्र हु श्रर ये खटपट गडबड़ यह कर्मरसका फोटो मात्र है, 
प्रतिफलन है, यह भेरा स्वरूप नही । मैं चूकि स्वच्छ हू अत- 
एवं यहां करमंविपाक भलकता है । जब यह भेद जाना और 
भपने श्रापके चैतन्यस्वरूपका ग्रहण हुआ तो उस काल फिर 
फर्मोका श्राना रुक गया। यहाँ भी जितने प्ंशमे इस जीवने 
प्रपने स्वरूपको ग्रहण कर स्वरूपमे रमा उतने अ्रंशमे कमंका 
सम्बर है, सबका नही है, पर उपाय एक यह ही है कि श्रपने 
स्वरूपको जानकर उस ही में स्थिरतासे लीन होना यह ही 
कर्मोके निर्जेरणाका उपाय है । सो यह जीव कारण है। कर्म 
रुके श्रौर बंधे हुए कर्मोकी निर्जंरा हुई कि कोई समय ऐसा 
धायगा कि यह जीव कर्मरहित हो जायगा। इस ही का नाम 
मोक्ष है । 

(१०८५) ध्यवहार सम्यवत्व और निश्चयसम्यक्तका 
नैकल्य--ऐसे जीवादिक ७ तत्त्वोका श्रद्धान करना यह व्यच- 
हार सम्यकत्व है। देखिये--इतना ऊँचा ज्ञान और इतनी ऊँची 
रुचि भी चल रही फिर भी इसे व्यवहार सम्यवत्व कहा है, 
क्योकि निश्चय सम्यक्त्वमे कोई विकल्प नही, कोई लहर नहीं 
भ्रा सकती । कोई स्वच्छता वर्णान करेगा क्या ? मैलका तो 
वर्णन किया जा सकता, पर स्वच्छुताका कोई निरूपण वया कर 
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सकता ? एक कमरेको बहुत स्वच्छ कर दिया, फ्राडकर पांती 
डालकर खूब मलकर, श्रब कोई पूछता है कि तुमने कमरेको 
स्वच्छु कर दिया ? कैसे स्वच्छ किया ? उस स्वच्छताकी बात 
बतानेको शब्द नही है, किन्तु इस तरह कहा जायगा कि हमने 
भाडा, कूडा कचरा बाहर निकाला श्रोर पानीसे साफ कर कूडा 
कचरा बिल्कुल घो दिया, इनही शब्दोमे वह स्वच्छताकी 
बात कह सकेगा । तो ऐसे ही झ्ात्माकी €वण्छताका नाम 
सम्यग्दर्शंन है । जो विपरीत श्रभ्निप्राय चल रहे थे वे सब दूर 
हो गए तो श्रात्मामे स्वच्छता श्रायी । श्रब उस स्वच्छताका 
कोई सही सही वर्णन करके तो दिखावे । तो क्‍या है बह 
स्वच्छता ? स्वच्छ श्राशय क्‍या बन गया ? तो इसका प्ररू० 
पण 'खोटा श्राशय 'न रहा यह कहकर बन पाता है। यह 
जीव भ्रब तक देहमे आ्ात्मबुद्धि मानता श्राया था, पर पदार्थ 
को श्रपनाता श्रा रहा था। वे सारे विकल्प श्रब धुल गए, 
जीव ऐसा स्वच्छ हो गया | कूडाकरकटका वर्णन करना सरल 
है, पर स्वच्छुताका वणत करना कठित है। कोई स्वच्ताका 
वर्णात करे तो कूडा करकटका नाम लेकर ही कर पाता है । 
वहाँ कूडा करकट नही रहा। ऐसे ही सम्यग्दर्शनका स्व- 
रूप कोई समभाना चाहे तो मिथ्यात्वकी बात कह कर ही 
समझा पायगा | जैसे श्रब वहाँ रच भी मिथ्या श्राशय नही 
रहा | श्रब वहाँ परपदार्थंविषयक कोई विकल्प नही रहा। 


जज 
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केवल एक स्वच्छ भ्रविकार निज चैतन्यस्वरूपका अ्रनुभव 'हो 
रहा । तो यह है जीवादिक ७ तत्वोकी बात । इसमे श्रभी 
विकल्प चल रहा है। बन तो रही समझ मगर भेद चल रहां 
है । तो जहाँ भेद हो उपयोगमे वहाँ सम्यवत्वका श्रतुभव नहीं 
तो यह भेद मिटा और श्रभेद श्रन्तस्तत्वका अनुभव बना उस- 


से सम्यग्दर्शन हुआ | तो जीवादिक ७ पदार्थोंका श्रद्धात करना 
सम्यवत्व है । सो यह व्यवहार सम्यक्त्व है । 

(१०६) भूतार्थविधिसे तत्वपरिचयकी निश्चयसम्यक्त्व 
साधनता--भ्रव इस सप्ततत्त्वश्रद्धान ही मे श्रोर सुधार करिये- 
गा । इन जीवादिक ७ तत्त्वोको भूताे विधिसे जानना सम्य- 
कत्व है, सो यह भी सम्यवत्वका साधन है मगर यह बड़े 
निकटका साधन है । भृतार्थसे श्रद्धात करनेके मायने क्या है 
कि जिस पदार्थभे जो परिणमन चल रहा है उस परिशमभनको 
उस पदार्थंसे हुआ निरखे और ऐसा एकत्वकी और जायें कि 
वह परिणमन तो गोण हो जाय और जिससे परिणमन चला 
वह तत्त्व मुख्य हो जाय । यह कहलाती है भूतार्थकी कला । 
जैसे मिरखा कि ये खोटे भाव जीवमे हुए, ये जीवके 
परिणमन हो रहे हैं, तो वह जीव क्‍या है जिसके ये 
परिणमन हैं, उस पर दृष्टि जायगी ना ? द्रव्यपर दृष्टि जायगी 
जैसे कोई कहे कि यह लडका इसका लडका है था पूछे कोई 
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कि यह लडका किसका है, तो बताता है कोई कि यह लडका 
फलाने चंदका है तो श्रब. लडका गोरा हो गया श्रौर फलाने 
चंद उसकी नजरमे मुख्य हो गया । तो इसमे उस लडके से 
प्रष्तिक प्रयोजन नही रहा जितना कि उसके पितासे प्रयोजन 
पता श्राया। तो ऐसे ही ये ग्राश्नव परिणाम किसके है ? 
किससे निकले है ? ऐसे प्रश्चका उत्तर पाने पर यह श्राश्नव 
ध्रोर यह पर्याय गौण हो गई शौर वह जीवद्रव्य उसके उप- 
योगमे मुख्य बन गया। श्रब और श्रागे चले तो उस जीव 
प्रव्यका जो सहज स्वरूप है वह सहजस्वरूप मुख्य बना । ऐसे 
अपने प्रापके उस मुल एकत्वपर उपयोग जाय तो विकल्प 
हटते हैं, निविकल्प प्रतुभव बनता है वही सम्यग्दर्शनका प्रथम 
समय है । तो निश्चयसे सम्यक्त्व क्या रहा ? वह प्रात्मा ही 
पम्यक्त्व है, क्योकि अपने श्लात्माका सहज स्वरूपका, इस 
भखण्ड ग्रतस्तत्वका भेद किए बिना, विकल्प किए बिना, 
कथन किए बिना, तरंग उठाये बिना एक श्रलौकिक श्रनुभूति 
ब्तो । वह भ्रनुभृति भ्रात्मा ही तो है। तो निश्चयसे श्रात्मा 
ही सम्यक्त्व होता है । 
एव जिणपण्णत्तं दंसणरयणं घरेह भावेण । 
सारं गुणरयरात्तय सोवाणं पढम मोक्खस्स ॥२१॥ 
(११०) भोक्षप्रथम सोपान, रत्नत्नयसार सब्यक्ष्त्वरत्न 


रे 
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को धारण करनेका प्रनुरोध--इस प्रकार जिनेन्द्र भगवानके 
द्वारा कहा गया यह सम्यग्दशेन रत्न है, इसको हे भव्य जीवो 
रुचिसे हितकी दृष्टि रखकर बड़े भाव पूर्वक धारण करो, वैंयो 
कि रत्नत्रयमे भ्र्थाव्‌ सम्यग्द्शन, सम्यरज्ञान, सम्यक्चारित्र 
इन तीन रत्नोमे सार यह सम्यक्‍्त्व है, मुल यह सम्यक्लं 
है । सम्यक्‍त्व मोक्ष महलमे पहुंचनेके लिए पहली सीढ़ी है | 
इस सम्यग्दर्शनको श्रगर बाहरी बातें करके मान लिया, 
क्रियाकाण्डोमे,' पूजा पाठमे श्रौर ्रौर प्रकारके घामिक कतेब्यों 
मे इनमे ही मैं ठोक कर रहा हू, मेरेको सम्यकत्व हो गया 
झौर ऐसा ही जिनदर्शनका उपदेश है, वहो मैं कर रहा हूं, 
तो मेरेकों सम्यक्त्व है, ऐसा सतोष करके कोई रहे तो उसने 
श्रभी सम्यक्त्व पाया नही । काम तो ये ही करने होंगे जब 
तक कोई गृहस्थीमे रहे तब तक धर्मके नामपर काम तो यही 
बनेंगे और सम्यक्‍त्व हो तो ये ही बनेंगे, न हो वो ये ही 
बनेंगे, मगर सम्यक्त्व हुए बाद उसकी पद्धति प्रन्दरमे बदल 
जायगी । सम्यकक्‍त्व हुए विना तो यह बाहरमे निरख निरख 
कर यह ही मेरा आधार है । इस ही से हमारा उद्धार है, इस 
तरहका परकी शोर प्राकषंण रहता है । सम्पक्तव होनेके 
बाद उसी मूर्तिके दर्शन किए जा रहे है, पर यह प्रभुकी मूर्ति 
है, एक चैतन्यके विकासका नाम प्रभ्चु है। वह चैतन्यविकास 
क्या है ? मेरे ही समान चैतन्य है उसका विकास है ऐसा 
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निरखकर वह प्रपनी श्रोर श्राकषित होता है । सहारा सम्य*« 
सश्टिते भी दर्शन श्रादिकका ही ,लिया मगर उसका ग्राकर्षण 
स्वयकी शोर है श्रौर श्रज्ञानीका प्राकर्षण परत्वकी प्रोर है, 
यह श्रन्तर श्रा जाता है। यह ही काम सम्यक्त्व जग जानें 
पर उसको सही विधिसे होता है, जिसमे श्रात्मातुभवके प्रनेक 
प्रवकाश झाते हैं, इस कारणा रत्तत्रयका मूल श्राघार एक 
सम्यग्द्शन है । इस सम्यक्त्वके बिना ते सम्यग्ज्ञानमे विकास 
होगा न सम्यकचारिश्र प्राप्त होगा न प्रात्मामे रम पानेका 
प्रवसर मिल पायगा। यह जीव यदि एकबार सववे परको 
भूलकर भ्रविकार निज चैतन्यस्वरूपमे श्रभेद मग्न हो, ज्ञानमें 
'ज्ञान ही समाया हो, जिसमे कोई तरंग न जगे, ऐसी ज्ञानमयी 
स्थिति पायी हो तो उसका जीवन घन्य होता है। उसने ही 
मनुष्य जीवनको सफल किया जिसने प्रपने श्रात्मस्वभावका 
प्रपने आपमे अपने झ्ापके ही द्वारा अखण्ड ग्रनुभव किया, 
उप्तके लिए फिर सब रास्ते खुल जाते हैं। यह सारा जगत 
उसे मायामय नजर प्राने लगता है। सारा परिकर उसे नीरस 
हो जाता है धौर ज्ञानानंद स्वरूप निज श्रतस्तत्वकी भावना 
उसके हृढ होती है । तो एस तरह कल्याण मार्ममे चलनेके 
लिए मूल सहारा सम्यग्दशनका है । सो है भव्य जीव विधि 
पूबंक तो व्यवहार सम्यक्त्व बनता हैं, उसका पान करें 
प्रौर भुताथं विधिसे परिचय बनाकर कोई समय ऐसा पा 
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लेंगे कि निश्चय सम्यवंत्व प्रेकेट हो जायगी । 
ज॑ सककइ त कीरइ ज॑ च ण संककेंई तं चे संहहरां । 
फेवलिजिणेंहि भरगिय॑ सहृहमारंस्स सम्मंत्त ॥ २२ ॥ 
(१११) शकक्‍यके श्रोचरणका व वर्तमांन प्रशक्यक्े श्रद्धार्न 
के प्रनुरोध-- इस 'गाथामे ग्रन्येकार कहुंता है जितनी नो 
ईुछ करनेमे भरी सके उतना तो करना चाहिए और जो ने 
किया जा संके उसको श्रद्धान तो होनां ही चाहिएँ । केवली 
निनेन्द्र भगवानंने बताया है कि जो श्रद्धान रेखेंगा यथार्थ बरति 
का उसके संम्यक्त्व है। सम्येकक्‍्त्वका फंल तो यह है कि उसे 
रूप करता चाहिए। जब एके श्रद्धा हो गई कि यह तो हित 
है भीर यह श्रहित है ती भ्रब॒ इसमे देर तो न फरना चाहिये। 
प्रहितको छोडे शौर हिर्तको ग्रहरा करें। फिर भी कुछ परि- 
स्थितियाँ ऐसी होती हैं कि प्रहितका त्याग नही करे पा रही 
प्रौर हितमे नहीं लग पो रहा तो कमसे कम यंह श्रद्धा तो 
होना ही चांहिए कि यह हित है और यह प्रहित है। भद्धा 
है तो वह सच है और निकर्ट कालमे वह उस काम 
को कर लेगा । जान लियों ज्ञानी पुरुषने कि जितेने 
विकार भाव हैं वे सब भ्रहितरूप हैं और प्रात्माकी 
' जो ज्ञानज्योति है, सहज चेतना है, वह है हिंतरूप, और ऐसी 
श्रद्धां कर ली है इतने पर भी पूर्व बद्ध कमंके ऐसे उदय लेते 
' हैं औ्रर उनका इस जीवमे ऐसा प्रतिफलेन चलता है कि जिस 
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से ज्ञावस्वभाव मलिन वन गया । वह सहो प्रकट नहीं हो पा 
रहा याने ज्ञाता दृष्टा नही बन पा रहा ओर कुछ इन्द्रियके- 
विपयोमे भी लग गया । भ्रहितका परिहार करता चाहिये था 
मगर न कर सका । हित क्या है ? आत्माका चैतन्य स्वरूप, 
मगर उसमे नहीं लग सका तो भो इस ज्ञानोको श्रद्धा तो यह 
ही है कि ये विषय कपाय प्रहितरूप है । श्रौर जिसको ऐसी 
श्रद्धा है वह इन विषयोमे प्रनाशक्त होकर लगता है । उनमें 
धराशक्तिति वह नही लग पाता । जैसे जिसको यह नहीं मालूम 
कि यहाँ भ्राग पड़ी है वह यदि चलेगा तो बडे फोसंसे चलेगा 
झोर जिसको यह मालूम है कि यहाँ श्राग पडी है मगर हमारे 
जानेका कोई दूसरा रास्ता नहीं है, इस पर ही पैर घरकर 
'जाना पड़ेगा तो वह बड़ी जल्दीसे ढीला सा पैर घरकर श्रागे 
बढ जायगा, तो ऐसे ही जिसको ज्ञान नही है, भज्ञानी है. वह 
,विषयकपायोमे पूर्णो प्राशक्तिसि लग जाथ्गा भर जिसको ज्ञान 
है कि ये विषय कपाय श्रहितकर है वह उन परसे ढोला होकर 
गुजर जायगा, झाशक्त न होगा । भोग भोग रहा है मगर 
भोगोमे प्राशक्त नही है, क्योकि उसको श्रद्धा है,तो जब किया 
न था सके जो भद्धामे समझा है तो उसको श्रद्धा तो करे ॥ 
(११२) यथाय॑, अद्धादोके धन्‍्धक्त्व और भजरामरस्थान 
का लाम--भद्धामे श्रा गया कि जीव पभ्रविकार स्वभाव है, 
/इसका। विवगर स्वरूप हो नही है, यह तो प्रपने स्वभाद मात्र 
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है। अपनी सत्तासे यह तो चेतना मात्र है, यह बात उसकी 
श्रद्धामे भा तो गई मगर उससे ऐसा करते नहीं बन पाता कि 
पुद्ध चेतना प्रकट हो नाय, विकारभाव रच भी न श्रार्यें, ऐसी 
दशा तो बडे प्रात्म पौरुषसे कुछ कालमे बनेगी । गुणस्थानमे 
वृद्धि हो, क्षपक श्रेणी मारे, चार घातिया कर्म नष्ट हो, प्रात्म- 
समाधि बने वहाँ होगी यह दशा । श्रभी नही हो पा रही है 
फिर भी श्रद्धा तो रखनी ही चाहिए कि जीवस्वरूप यही है, 
प्रविकार स्वभाव यही है । सो प्राचार्यदेव कहते हैं कि केवली 
जिनेन्द्र भगवानने यह बताया है कि यथार॑ श्रद्धान जो रखता 
रहे उसके सम्यवत्व है तो बह कभी जल्दी पार हो हो नायवा । 
ऐसे ही एक गाया श्रौर बोलते हैं तत्त्वाथथसूत्रके पाठके अ्तमे । 
वे क्षेपक गाथायें हैं, वहा एक गायामे यह कहते हैं कि 'ज 
भस्रवकह त कीरइ ज च ण॒ सबकेइ त व सहृहरण, सहृहमाणो 
जीवो पावइ श्रजरामरद्दाण” जितना बने उतना करो, मगर जो 
ने बन सके उसको श्रद्धा तो रखिये । तो जो यथाथे तत्त्वका 
श्रद्धात रखने वाला होगा वह प्रजर अ्रमर स्थानको प्राप्त करता 
है । तो कित्नना ही समय लगे, कितने ही भव लगें किन्तु जिस 
को सम्यवत्व हो गया वह भ्रजर अमर पदको प्राप्त करेगा । , 

दसणणाणचस्ति तवविणये णिच्चकालसुपसत्था । 

ए दे दु बदरसीया जे गुणवादी: गुणघराण ॥२३॥ « 7 

(११३) दर्शनज्ञानचारितन्रतपोविनयोकी वबनीयता--इंस 
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गाथामे यह बतला रहे हैं कि जो सम्यर्दर्शन, सम्यर्ज्ञान, 
सम्यकृचारित्रमे स्थित है वह ही पुरुष वंदनीय होता है। वदना 
गुणकी होती है, देहकी बंदना नही है । लोक व्यवहारमे भी 
लोग कहते हैं कि चाम प्यारा नही किन्तु काम प्यारा है, याने 
वह कार्य करे, श्रालसी न हो तो वह घर वालोको भ्रिय लगता 
है । लोक व्यवहारमे भी ऐसा ही देखा जाता है, फिर धाभिक 
पद्धतिमे तो चामका कोई मतलब ही नही,- केवल एक गुणकी 
ही दृष्टि है। तो गुणकी पूजा होती है शरीरकी पूजा नही है । 
शरीरसे कोई मानो निग्रेन्ध भेषमे श्रा गया और है वह मिथ्या- 
इृष्टि, मूलगुण भी ठीक नही, तो वह बदनोय तो नहीं कहा जा 
सकता | वदनीय वही है जो दर्शन, ज्ञान, चारित्रमे स्थित हो । 
तो जो धार प्रकारके विनयमे रह रहा हो, दर्शनविनय, ज्ञान- 
विनय, चारित्रेविनय श्रौर तपविनय, इन गुणोकी विनय करते 
हुए इन गुणोके घारी महतोकी विनय करता हो, ऐसा विनय- 
शील भव्य जीव सराहनीय है, भला है, मोक्षमार्गका रुचिया 
है, भौर यह गुणघरोके गुणानुवाद करने वाला है ॥ जो गुरामे 
घलेगा वह गुरणियोके गुणानुवाद करेगा । जो दोषमे रहता है 
बह दोषियोकी ध्रघधिक कथा करता है शोर गुणियोसे एक ईर्ष्या 
कहो या विरोध कहो या युणियोमे दोष निरखनेकी प्रादत वाला 
हो जाता है । तो जो गुणी है, जो लोगोके द्वारा नमस्कारके 
योग्य है ऐसे गुणी पुरुष गुणधरोका गुणानुवाद करने वाले होते 
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हैं। जो इन श्रेष्ठ गुणोके घारी हैं साधु श्राचायं, गणधर और 
ऊँचे परमेष्ठी भगवान इन सबका गुणानुवाद करने वाले होते 
हैं । 

(११४) सम्यर्दर्शधिनयीकी 3दात्तता--सम्यरदर्शनकी 
'विनय क्‍या है, विनय कहते हैं उस श्रोर श्रपना हृदय क्षुकाना, 
समर्पण होना उसकी भलाई ज्ञानमे जचना यह सब विनय 
होता है, तो सम्यर्दर्शन जो एक भाव है, गुण है इस सम्य- 
ग्दर्शन गुणका विनय करने वाले सम्यग्दृष्टि ही होते हैं जिसंकी 
जिसकी महिमाका पता नही वह उसके प्रति कैसे भुकेगा ?तो 
सम्यग्दर्शन विनयके बारी प्तत जन बदतीय हैं। क्योकि जो 
सम्यग्दृष्टि पुरुष है उसने सम्यक्त्वकी महिमा जांना और वसा 
ही दूसरोमे सम्यक्त्व जचा तो वे सब बातें उसमे नजर भाने 
लगती हैं । सर्वे बाह्य पदार्थास्रि समस्त श्रौपाधिक भावोसे वि- 
रक्त होकर अपने झ्रापके सहज ज्ञानस्वहपमे मग्न होना यह ही 
'एक हितरूप है, ऐसी जिसकी धुन बनी रहती है वह सम्यस्दृष्टि 
सम्यन्दर्शनका विनय करता हैं और सम्यग्दर्शनके धारकोंका 
जो विनय करता है वह सम्पग्द्शनका विनय है । 

(११५) सम्बस्ज्ञानविनयीकी उदात्तता--न्नान ही दुनिया 
में एक सर्वश्रेष्ठ पदार्थ है, जीवकी भलाई ज्ञानसे है, 'जीवका 
“संकट: ज्ञानसे मिटता है ।अब लोग झ्पना संकट मिटानेके लिए 
जिसने जो सकट समझा है पैसा हमारे पास 'कमःहै, यह ही 


] 
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संकट माना श्रथवा उससे इससे हमारे पास श्रधिक नहीं 
है यह भी एक सकट मान लिया। संकट माननेका है, 
कुछ भी सकट मात्र लो। तो ऐसे सक्रटोको दूर करे 
के लिए रात दिन बाहरी बातोमे लगे रहना, यहाँ गए 
'वहाँ गए, दूकान गए, लिखा पढी किया, बस वही एक घुन, 
काम नही है तो भी वही घुन बनी रहती है, ऐसे पुरुषोको 
'जिनवाणीके सुतनेका समय भी नही मिलता है, भ्ौर वे बड़े 
'संकटमे है। जिनको जिनवाणीके पढनेका समय भी नहीं 
मिलता, रुचि भी नही होती वे तो बहुत बडे सकटमे हैं । श्राज 
'पुण्यका उदय है सो खिल रहे है श्ञोर ज्ञानीजननोकी, सतजनोकी 
'सूब खिल्लियाँ भी उडाते रहते है, लेकिन जो जैसा करेगा वह 
'वेसां फल देखेगा । वे बेचारे बहुत दयाके पांत्र हैं जिनको धर्म 
के बचत सुननेका, मनन करनेका, चिन्तन करनेका, पढनेका 
'समय नही मिलता । समय सब है मगर तृष्णाकी धुन होनेसे 
जब दिमाग गदा हो गया तो उस दिमागमे घमेके प्रति प्रेम कैसे 
'प्रा सकता है ? जिसने ज्ञानकी महिमा नही जाता वह पुरुष 
'ती घोर सकटसे है, दयाका पात्र है। जिसने ज्ञानकी महिमा 
समभा वह ज्ञानियोके प्रति पूर्ण विनय रखता है.। ज्ञानियोके 
"प्रति आकर्षित रहता है'। इस जगतमे ज्ञानके सिवाय, भेरे 
'स्वरूपके सिवाय, मेरा श्र है क्या ? वाहरी पदार्थ धाहे कैसा 
'ही परिणमे उनसे मेरेमे लाभ हानि नही, मेरा ही ज्ञान बियंड़े 
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तो मेरा तुक्सान भौर मेरा ही ज्ञान सही रहे तो मेरा 
लाभ । यहाँ किसकी चिता करते ? जीव हैं, सब श्रपनी करतृत 
के प्रनुसार संसारमे सुख दुःख पाते हैं । उनमे हम कर ही क्‍या 
सकते हैं ? ज्ञानी पुरुषका सही निर्णय है सो भले ही जब गृह- 
स्थीमे है, एक साथ है तो थोडा श्रपना कतंव्य निभाता है 
मगर प्रतरगमे उसे चिन्ता रच नहीं होती । चाहे कोई कैसा 
हो परिणमे, सबका प्रपनता झ्पता भाग्य है। श्राज मान ले, 
हस घरमे न पैदा होकर भ्रन्यश्र फही होते तो उत्तकी कुछ 
चर्चा भी थी क्‍या ? प्लाज घरमे मिल गए सो चर्चा चल रही 
है, ये मेरे फलाने हैं, ये यो इकट्ठे हैं, लेकिन वे सब भी उतने 
ही श्रत्यन्त भिन्‍न है जितना कि जगतके भ्रन्य सब जीव । उन 
फी चिंता ज्ञानी पुरुषके चित्तमे नहीं रहती, एक सम्यग्झ्ञानकी 
ही महिमा उसके चित्तमे बसी रहती है, ऐसा ज्ञानी पुरुष धन्य 
है । जिसके ज्ञानमे सम्य्ज्ञानकी महिमा है श्रौर सम्यग्ज्ञानियों 
का ध्यान है ज्ञांनी पुरुषोका हृदयसे विनय करना श्रौर शञान- 
भावका अतरगसे विनय करना यह स्थिति बडे सही होनहार 
बालेको मिलती है। तो जो सत ज्ञानका विनय करता है वह 


वदनीय है । 

( ११६ ) सम्यकूचारिन्रविनयीकी उदात्तता--चारित्र 
विनय, घारित्र तो सबका एक रिजल्ट (फल) है, जैसे कहते 
हैं कि यह उत्तीर्ण हुआ । जैसे कोई विद्यार्थी पढ़ता है तो मानो 
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८ महीनेमे उसकी परीक्षा होती है, तो पहले दूसरे महीनेमे जो 
पढा सो ऐसा हो लिया दिया सा पढता है भ्ौर ज्यों हो परीक्षा 
का समय निकट ग्रा ग्राता तो वह बडी तेजीसे. श्रष्यपन करता 
है श्रोर उसदो याद रखता, तो आखिर पे महीनेमे बलासका 
काम पूरा हो गया, ऐसे ही यह है मोक्षकी क्लास । मोक्षकी 
बात सीख रहे हैं, चिन्तन मनन कर रहे हैं सो पहले साधारण 
शान है श्रोर जब कुछ समय निकट आया, इसकी श्रद्धा बनी, 
उसपर तैयारी हुई कि मुभे तो ऐसा करके हो रहना है, श्रब 
उसकी प्रगति चली । अ्रहितसे हटनेकी श्रौर तेजी हुई श्ौर वह 
प्रपते ज्ञानमे इस ज्ञानस्वरूपको रखने लगा । जब निकट काल 
धाया तो ज्ञानमे ज्ञान पुरणों समा गया । श्रब यह ज्ञान श्रवि- 
कार हो गया, श्रहितसे बिल्कुल छूट गया, पूर्ण हितमय हो गया । 
यहाँ उसका प्रोग्राम पूरा हो गया, तो जहाँ इसका प्रोग्राम पूरा 
होगा, मोक्षका प्रोग्राम जहाँ सम्पूर्ण होगा वहा श्रन्तमे क्‍या 
चीज मिलतो है ? सम्यकचारित्र । तो सम्यकचारित्रकी महिमा 
दिखाया है। यह सम्यक्चारित्र सबसे ऊंची बात है और ऐसे 
सम्यक्चारित्रकों ग्रहरा करने वाला, घारण करने वाला श्रौर 
उसमे प्रगति करने वाला सम्यकूचारित्रभावमे भ्रधिक विनय 
रखता है, यह ही भाव हितरूप है, इससे ही उसके संकट दर 
होते है, भर सम्यकूचारित्र घारियोके प्रति विनयसे क्या मत- 
-लब ? हम तो घर्मका विनय करते हैं, तो जो धर्मात्माश्रोम्े 


"बचाना 
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विनय नही रखता, उनकी उपेक्षा करता है उसमें धर्मकी विनय 
नही है। ऐसा हो नही सकता कि घ॒र्मके प्रति विनयका भाव 
धाये श्रीर जब तक उसको समाधि नही हुई तब तक धर्मात्मा- 
झोकी उपेक्षा करे, श्रनादर करे, यह हो नही सकता | तो 
सम्यक्चा रित्रका विनय श्रौर सम्यक्चारित्रके घारियोका विनय 
जो रखता है वह संत नमस्कारके योग्य है । 

(११७) तपोविनयीक्षी वन्धता--तपविनयके घारी भी 
'वंदनाके योग्य हैं। तपके प्रति विनयका भाव जगना, १२ प्रकार 
के जो तप हैं वह एक ऐसी शुद्ध क्रिया है कि जिसको पालते 
हुए जीवके उपयोगमे विशुद्धि जगती है भ्रौर ज्ञानस्वरूपके प्रति 
प्रादर बढता है, तो तपश्चरण एक प्रायोग्य बात है जिसमे 
“रहते हुए इसकी पर पदार्थोके प्रति श्राशक्ति नही रहती । यहाँ 
'एक श्रोर मोटी बात समझो कि शभ्रगर कोई शारीरिक या श्रन्य 
'कठिन दुश्खमे श्राया हुआ हो तो उसे विषयोकी कोई प्रीति नही 
रहती शभ्रोर उसका तो यह हो भाव रहता है कि मेरा यह 
'संकट टले । उसे श्रन्य भ्रारामकी बात नही सूक्रती । कोई 
“किसी काररणसे भ्रत्यन्त दुखी हो तो क्‍या वह इसमे शौक 
मानेगा कि बढिया शैया हो, हम खूब सोयें, भारामसे रहे ? 
“झरे उसका तो दिमाग ही भौर कुछ बन गया । यह तो लोक 
"मे देखा जाता, पर लोकमे जो देखा जाता है वह एक यह ढु ख 
'धुवेक देखा जाता है, मगर तपश्चरणके प्रसगमे ढु ख भी महं- 
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सूंस नही करता भ्रौर परपदार्थोके प्रति उसको प्रीति भी नहीं 
जगती । एक विशुद्ध ज्ञान स्वरूपको ही भ्रनुभवनेकी घुन रहती 
है। तो जो तपश्चरणके प्रति विनयशोल हैं वे पुरुष भी हमेंशा 
सराहने योग्य हैं, ऐसे पुरुष वदनीय हैं भौर वे गुणधारी पुरुषों 
के गुणोका श्रनुवाद करने वाले हैं। एक मोटी पहिचान है 
अले भ्रादमीकी कि जो गुंणियोके गुण बखाने वह भला झादमो 
है और जो गुरियोके दोष बखाने वह खोटा श्रादमी है । यह 
' भले खोटेकी पहिचान है । अ्रगर किसीमे गुणियोके दोष बखा- 
ननेकी आ्रादत है । तो वह तो खोटा है ही, क्योकि उसके उप- 
। योगमे दोष ही दोष समा रहे हैं इसलिए वह दोष बोल रहा 
'है। तो जो उच्च पुरुष हैं वे बदनीय हैं, वे गुणधारियोके 
' गुणोका वर्णान किया करते हैं । 
सहजुप्पण्णं रूव॑ दुदु जो मण्णएण मच्छरिश्रो । 
सो सजमपडिवण्णो मिच्छाइट्री हवइ एसो ॥२४॥ 
(११८) यथाजातरूप निर्भनन्‍्थ साधुको देखकर श्रादर न॑ 
करने, वालों व सांत्सथे रखने वालोकी सिथ्य(हष्टिता--जो 
पुरुष यथाजातरूप निम्न॑न्ध भेष, निरारम्भ, निष्परिग्रह गुरुवो 
के रूपको देखकर उनका श्रादर नही करता बल्कि उनसे मा- 
त्सयं, ईर्ष्या, हेष रखता है वह पुरुष चाहे महाब्रत पालता हो, 
संयम घारण करता'हो और कुछ इस अहकारमे उस संयमके 
योग्य बाहरी चेष्टायें भी करे तो भी वह मिथ्याहृष्टि अज्ञानो 
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ही है । साधुका रूप सहज उत्पन्त रूप होता है । जैसे कोई 
बालक उत्पन्त हुम्मा तो उसका क्‍या रूप है, न उसके शरीर 
पर वस्त्र हैं न आभूषण, केवल शरीर मात्र है, ऐसे ही 'जो 
'जो शरीर रहित प्रात्माकी सुध व उपासना करते है वे तो 
उपयोगमे शरीर वाले भी नहों हैं, पर शरीर जाय कहाँ ? 
रहेगा तो शरोर । तो उनका भेष केवल शारीर मात्र है, उस 
पर किसी दूसरी चीजका प्रसग नही, सहज उत्पन्न रूप है, 
ऐसे रूपको देखकर जिसमे श्रादर बुद्धि न जगे कि मोक्षमार्ग 
तो यही है, तीर्थंकरोने इसी मार्मको श्रपनाया था, तो झादर 
तो करे नही किन्तु मात्सयें भाव रखे, भ्रहकार रखे, उससे द्वेष 
रखे भ्ौर माने कि भ्रच्छा तो मैं हू । देखो मैं कैसा शोभा वाला 
हूं, मेने कितनी बढिया चहर पहिन रखा है जैसी कि अन्य 
गृहस्थोके पास भी न होगी । कैसा बढिया डिजाइन बनाकर 
कघेपर रखा है, ऐसा तो कोई बगाली भी न रखता होगा, यो 
एक चित्तमे भ्रहकार रखना ओर निग्नेश्थ यथाजात रूपको देख 
कर मात्सर्य रखना ऐसा जो पुरुष व्यवहार करता है, उसने 
चाहे सयम पाल रखा हो तो भी वह मिथ्याहृष्टि है । निम्नेन्थ 
भेषके प्रति जिसको भ्ररुचि हो वह चाहे कितना ही सयमकी 
बात कहे तो भी वह प्रत्यक्ष मिथ्याहृष्टि है। शौर कदाचित्‌ 
निम्नन्ध भेष वाला साधु ही कोई अन्य निम्नेन्ध साधुका 
आ्रादर न करे, बल्कि भ्रन्य साधुवोसे ईर्ष्या रखे, तो भले ही 
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उसने संयमका प्रैतिपादन किया है लेकिन वह मिथ्याहृष्टि है 
है। भले ही श्रागममे बताया है कि जो पहलेसे दीक्षित हो 
उसको बंदना करे नवदीक्षित या यह बात एक कतेण्यके नाते 
से बताया मगर पहले दीक्षित पुरुष भी यह हिसाब चित्तमे न 
रखे कि मैने पहले दीक्षाली है, इसने बादमें दीक्षा ली है, यह 
मुझे पहले बदना करे, अगर ऐसी भावना जगे उस पहलेके 
दीक्षित पुरुषमे तो वह तो झपने पदसे गया । कतेंव्यमे तो है 
ग्रन्य नवदीक्षित पहले वालेको वंदना करे मगर पहलेका दीक्षित 
यह न सोचे कि यह नवदीक्षित मेरी बदना करे । वह तो उस 
| न वदीक्षितका श्रादर ही करेगा, घन्य है यह स्वरूप । कभी-कभी 
श्राप लोगोने देखा होगा कि कोई कोई बडे पुरुष भी अपनेसे 
छोटे लोगोंसे पहले हो जयजिनेन्द्र करते है। वे यह नही सोचते 
'कि ये छोटे लोग है। तो सयमधारियोके प्रति भीतरमे विवय 
होना यह है कल्याणका मार्ग । 
प्रमराण बदियाणं रूव दट्दूणा सीलपहियाणां । 
जे गारव करति य सम्मत्तविवज्जिया होति ॥२५॥। 
(११६) श्रमरवंदित यथाजातरूपको देखकर गारव 
करने वालोकी सम्यक्‍्त्वचजितता--इस मनुष्यभवमे ऊेचा पद 
तो प्रहत भगवानका है, पर प्ररहत भगवानके बाद मुनियो 
का पद है। यह मुनियोका रूप यथाजात रूप है। जैसे-- 
उत्पत्त हुआ बालक शरोर मात्र है ऐसे हो साधुके भी बहु 
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शरीर मात्र है, श्लोर यह साधुपद देवो भ्ौर इन्द्रोके द्वारा भी 
वेंदनीय है । सांसारिक सुखोकी हृष्टिसे देव बहुत ऊँचे हैं । 
उनको श्वास पखवाड़ेमे एक बार लेनी होती है । जिसको 
जितनी जल्दी श्वांस होती है वह तो बीमार माना जाता है, 
क्सीको श्वास भ्राधा मिनटमे श्राता है मनुष्योमे, किसोको 
पौत मिनटमे । देवोका श्वौस किसीकों १५ दिनमे, किसोको 
तीन पखवारेमे, किसीको दो पखबारेमे एक बार श्वांस लेना 
होता है । इसौसे भन्दाज कर लो कि देवोमे कितना साँसारिक 
सुख है। भौर भूख प्यासकी वेदना तो हजार-हजार वर्षमे 
होती है । तो जैसे ही भूखकी वेदना हुई कि कठसे भ्रमृत झट 
जाता है । वह अमृत क्‍या है ? जैसे हम झ्रापका धूक है वैसा 
ही उनका भी कुछ है । तो इस हृष्टिसे भी देखें तो देवगतिमे 
सांसारिक सुख विशेष हैं। उनको कोई घधा नही करता 
पडता । वे खाली रहते हैं। तो जो अच्छे देव है वे घर्मंचर्चा 
मे भ्रपना समय बिताते हैं श्रौर जो खोटे देव हैं वे ऊधमबाजी 
में प्रपना समय बिताते हैं । साँसारिक धुखोकी हृष्टिसे देवोमे 
बहुत सुख है और इन्द्रोकी जिनकी सबपर हुकूमत चलती है 
ऐसे देव भर इन्द्रके द्वारा भी वदनीक है साधुपद, मगर साधु 
साधु होना चाहिए । भ्रत्यन्त विरक्ता न किसीसे राग, न किसी 
से ह्वेष, न हँसी,- कोई प्रकारका उनमे विकार नही होता, 
क्‍्योक्ति अरहतके बादका स्थान है। इसीलिए तो बताया है 
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कि जो साधपद रख ले श्रौर श्रात्मामे योग्य नहीं है तो वह 
मरकर लूला ग्गा होता है श्रथवा मरकर नरक निगोदमे 
जाता है । जैसे पंचम कोलमे कितने करोड़ मुनि: निग्नेत्थ नरक 
में जाते-हैं श्रौर केवल वे ही नही जाते,-उन मुनियोके मानने 
वाले श्रावक भी नरकमे जाते है, ऐसा ध्रागमका वचन है । 
(१२०) शीलसहित यथाजातरूपका महख़् और उसका 
अनादर करने वालोंका पतव--जो श्ररहतके बादका (पूर्वका) 
पद है वह तो बहुत निविकार निर्दोष होना चाहिए । उस 
पदमे निरन्तर प्रात्मदृष्टि है। जैसे बच्चोको निरन्तर खेल ही 
रुचता है, वे बडी-मुश्किलमे भोजन करते है उन्हे जबरदस्ती 
भोजन कराया जाता । कुछ पेटमे खाना गया कि भूखे ही खेल 
लने लगते है, ऐसे ही मुनियोका आत्मामे ही ध्योन् है, रुचि 
है, बहुत तेज भूख लगी तो यह ज्ञान विवेक ही उसे समभाता 
है कि भरे उठा लो, खा लो नही तो वे इतना विरक्त हैं कि 
भूख होनेपर भी खाना उन्हे रुचता नहीं। उनको रुचता है 
भ्रात्मध्यान, चर्चा करेंगे तो श्रात्माकी । दूसरी कोई चर्चा 
नहीं। अ्रसंयमी जनोसे वार्ता भी नही करते । निषेष किया 
गया है, वे झापसमे ही धर्मंत्रार्ता करते हैं। भौर भ्रसयमी 
>जनोसे सिर्फ उसी समय बात करनेकी श्राज्ञा है जब कि कोई 
विपत्ति पडी हो । कोई साधु मर गया हो या कोई बात हो 
-तो प्रसंयमी जनोसे बात करेंगे । नहीं तो वार्तालाप भी नही 
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है । ऐसे श्रात्मस्वरूपमे रहने वाले योगी, उसका पद है भर- 
हंतके बादका पद । याने तीसरा पद । सो ऐसे मुनिजन देवों 
के द्वारा वन्‍दनीय हैं। भ्रब उनके स्वरूपको देखकर जो मुनि 
शील सहित हैं, भ्पने प्रात्माके स्वभावमे जिनकी निरन्तर 
दृष्टि रहती है ऐसे 'पधाजातरूप निग्नेन्‍्ध साधुके रूपकी देखकर 
जो मनुष्य घमष्ड करता है, भविनय करता है वह पुरुष सम्प- 
बत्वसे रहित होता है । यदि कोई साधु भी भ्नन्‍्य साधुवोका 
प्रादर न करें तो वह भी सम्यक्त्थरहित हो जाता । गृहस्थ 
भी हो, साधुका आदर न करे तो वह भी सम्यवत्वरहित हो 
जाता है । श्रगर हो तो गया हो कोई बाह्य भेषमे साधु, किन्तु 
भीतरमे न ग्रात्मष्यान है, न प्रात्मसयम है तो ऐसे साधु वन्द- 
नौय नही होते । इस बातको प्रव भ्रगली गायामे बताते हैं । 
ग्रस्सजद ग॒ बदे वच्छविहीशोवि तो ण बदिज्ज । 
दोण्णि वि होति समाणा एगो वि ण संजदो होदि ॥२६॥ 
(१२१) भावसयमरहित वस्त्रविहोतकों भी प्रसंयमतकी 
तरह अवन्धता--जों सयमरहित पुरुष है, ग्रहस्थ है वह तो 
वन्दनीय नहीं है, यह तो बात सही है मगर वस्त्ररहित होकर 
भी उसके सम्यवत्व नही, सयम नहीं, भ्रात्मदृष्टि नही तो वह 
भी वन्दनाके योग्य नहीं है, क्योकि असंयमी ग्रहस्थ प्रोर 
सम्यकत्वरहिंत सयमरहित वस्त्रविहीन भी साधु हो तो वे 
दोनो एक बराबर हैं। भीतरके परिणामोको देखो --इसके 
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भी यदि सम्यग्हृष्टि है तो सम्यकक्‍त्व है और उस मुनिकों भो 
सम्यवत्व है। भ्ौर सम्यक्त्वविहीन ग्रहस्थ भी है, सम्यक्टव- 
विहीन मुनि भी है । कर्मबन्ध होता है तो कर्मबन्ध इस तरह 
नही डरता कि यह नग्न हो गया तो यहाँ- कर्म,न बँघें | वहां 
तो कषायके साथ निमित्तन॑मित्तिक, योग है, मोह और अज्ञाच 
के साथ निमित्तनैमिचिक योग है, जहाँ मोह श्रौर कषायभाव' 
हुआ वहाँ कमेबन्ध होता है । तो यह ग्रहस्थभेषमते है वह त्तो 
प्रसयमी है ही मगर नग्न रूप घारण कर लिया हो श्रौर 
प्रन्तरंगमे भावसंयम नहीं है तो वह भी श्रसंयमी ही कहला- 
यगा । ये दोनोके दोनों असयमी हैं इस कारण ये दोनो ही 
वन्‍्दन करनेके योग्य नहीं हैं । जैसे ग्रृहस्थ पज्य नही है ऐसे 
ही सयमरहित मुनि भी पूज्य नही है | भ्रव इस प्रकरणामें 
यथाजात रूपकी चर्चा चली भ्रा रही है कि जो यथाजात रूप 
हो याने उत्पन्न हुए बालककी तरह केवल शरीर मात्र हो तो 
उससे यह न समझना कि वह साघु परमेष्ठी हो गया | यथा- 
जात रूपके मायने, यह है कि जैसा ग्रात्माका स्वभाव है उस 
त्तरहकी दृष्टि श्ौर प्राचरण भी होवे तो यथाजात रूप कह- 
लाता है । भीतरी भाव सयम बिना बाहरमे मग्न होनेसे कुछ 
सयमी हो जाता हो, ऐसी बात नही है, क्योकि बन्ध श्रौर 
मोक्षकों व्यवस्था बाहरी भेषसे नही है, किन्तु कषाय हो या 
कषाय न हो उससे बन्ध मोक्ष की व्यवस्था है । तो यहाँ एक 


१३२ दर्शनपाहुड प्रवचन 
प्रश्ण ऐसा श्रा सकता हैकि' यह तो पहिंचान होना बडा 
कठिन है कि-इस सांधुके भोवसंयमं है या नही है। तब कैसी 
प्रवृत्ति करना चाहिए? तो उस सम्बन्धमे स्पष्ट उत्तर है कि' 
प्रथम देखते ही तो वह ॒वन्दनके योग्य है जिसके चाल चलने 
का कुछ परिचय नही हैं। ओर प्रथम बारे ही दर्शन हुप्रा हैं 
तो वह वन्दनके योग्य है, श्रौर यदि 'उसका कपट मालूम पड 
जाय, कपट क्‍या ? ”पुंजवानेके लिए या श्रपने श्रारामके लिए 
ही भ्रनेक साँधु बन जाते हैं। भौर संंघु - होकर स्वच्छन्द हृदय 
वाले जैसे गृहस्थोंकी चंर्या अ्रधिके बोलना, जिस चाहेसे बोलना 
आादिक जो गृहस्थो जैसी चर्या है वह दिखतो हो तो फिर वह 
वन्दनके योग्य नही है,. पर जब तक उसकी भीत्तरी मायाकेा 
पता न पंडे त्तंब तक तो वह वन्दनाके योग्य है, भ्रन्यथा किसी 
मे भी शक बनाकर, अच्छे प्रांचरणंसे चलतां हो और शक 
बना लो जाय, ऐसी तीर्थप्रवृत्ति नही हो सकती, इस कारण 
उत्थानके लिए तो भांवसयम औरे उसके साधनके लिए द्रव्य 
सयम हुआ करता है, पर मालूम हो जाय कि यह अज्ञानीं है 
प्रबोध है तो ऐसा विदित होनेपर वह 'साघु वन्दनां किए जाते 
लायक नही रहता । 7 
णखवि देहो बंदिज्जइ थे वि य कुलों ण॒ वि य जाइसजुत्तों । 
को बदामि ग्रुणहीणों ण॑ हु सवणो शोय सावश्रो होइ ॥२७॥ 
(१२२) देहकी श्रवन्धतार--प्रत्येक सांधु जो नग्न है वह 
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( १२३ ) कुल और जातिकी ,श्रवन्द्यता--देहकी भाँति 
- कुल भी बदनीय नही है । कोई पुरुष उत्तम कुलमे पैदा हो 
गया तो उससे वह बडा थोडे ही कहलाने लगा । ऊँचे कुलमे 
तो पैदा हो ले भौर श्राचरण नोचा रखे:तो वह पुरुष बदनीय 
है क्या ? मोक्षमार्गमे जो आ्रात्मा चल, रहा है वह बदनीय है । 
यदि रत्तन्नय नही है तो बडा कुल होनेसे भी बदनीक नही 
कहलाता । कोई उत्तम जातिमे है, जाति होतो है मातांके-पक्ष 
से और कुल रहता है पिताके पक्षसे । वैसे तो मुख्य कुल है 
मगर माताके प्रक्षका जैसा स्वभाव, है वह भी सतानमे श्रा लेता 
है कभी । जैसे कभी कहते है ना कि इसका श्राकार तो इसके 
नाना जैसा है, मामा जैसा है,और किसीको- कहते है कि इस- 
का श्राकार इसके -दादा बाबा जैसा-है, तो बच्चेमे- सस्कार 
दोनो श्रोरके पड सकते है, इस कारण <दोनोक़ी बात कही जा 
रही है । कोई उत्तम जातिमे,उत्पत्त. हुआ हो याने भ्रच्छे घर 
की लडको हो, वही जिसकी माँ हो तो उससे भरी क्या होता 
हैं? यदि-रत्नत्रय नही है तो,ज़ाति तो पूज्य ,नही हो 
'जाती-। 

(१२४) गुणहीन साधुकी ,श्रवन्द्ता-- -, ; 

तात्पय .यह है कि गुणहीत, साधु बदनाके योग्य नही 
है। श्रौर गुणहीन ,साधु है-ऐसा कोई जान ले- श्रौर फिर 
भी उसका ,बंदन, करे .तो ,उस श्रावकको भी श्रपराघ्‌ 
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है, भौर साधु भ्रगर ऐसा चाहे कि मुझको ये लोग बंदना करें 
तो साधुका तो वह बहुत बडा श्रपराघ है, जिसके मनमे यह 
भावना जगे कि मुझको ये नमस्कार करें तो निश्चित समझ 
लो कि वह साधु ही नहीं है, क्योकि साधु होते हैं दो! किस्म 
के । (१) भ्रच्छे ज्ञानी श्रीर (२) ज्ञानी । ज्ञानीके तो कभी यह 
भावना जगेगी ही नहीं कि मुझे कोई नमस्कार करे भशौर 
जिसके भावना जगी समझो कि वह नियमसे भ्रज्नानों है । तो 
जो दूसरोंसे बदन चाहे वह भी दुर्गंतिका पात्र है श्रोर भज्ञानी 
कुशील साधु हो श्लौर जान ले कोई भौर फिर उसका बदन 
करे तो वह श्रावक भी दुर्गतिमे जाता है, इस काररणसे गृणका 
विवेक करना दोनोको प्रावश्यक है । गुणहीन साधु बदनाके 
योग्य नही है । श्रगर कोई गुणहीन साधु है, सम्यक्त्वरहित, 
भावसयमरहित कोई साधु बन गया है तो वह साधु व तो 
श्रावक रहा ओर न साधु रहा | ऐसा साघु तो श्रावक 
से भी गया बीता हैं। श्रावक तो थोडा मोक्षमार्यमे लग 
भी सकेगा मगर वंह साधु मोक्षमार्गमे रच भी नहीं है । जिस 
के सम्यवत्व नही, भावसयम नहीं भौर उदृण्डताके विचार है, 
लोकमे पुजनेके लिए हो गया है वह साधु श्रावकर्ते भी निम्न 
दशामे है । सो प्रकरणमे जो बताया'कि साधुके यशाजात रूप 
देखकर जो श्रादर न करे वह पुरुष सम्य्त्व हीन कहलाता 
है'। मगर यथाजांत रूप क्या है वह इन दोनों गा६थाप्मोमे स्पष्ट 
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किया है | जिसके विकार न जगे, सम्यक्त्व बना रहे, आत्म- 
दृष्टि रहे, केवल शभ्रात्मकल्याणकी भावनासे ही जो साधु हुआ 
हो वह है यथाजात रूप धारी साधु और सयमरहित सम्यक्त्व- 
- रहित गुणहीन साधु नतो साधु ही रहा और न श्रावक- ही 
रहा । हे 
बदमि तवसावण्णा सील च वंभचेर च । 
सिद्धिगमरां च तेसि सम्मत्तेण सुद्धभावेश ॥२८॥। 
( १२५ ) तपःश्षमण्णोंकों बंदना--अब साधुके सबंधमे 
बहुत कुछ वर्णान करनेके बाद उपसहार रूपसे आचार्यदेव इस 
गाथामे कहते हैं कि जो तपसे सहित सुनि है उनको मैं बदना 
करता हू । और उनके मैं शीलकी बंदता करता हू, उनके गुणों 
की बदता करता हू, श्रौर जो इस प्रकार सम्यक्‍्त्वसहित शुद्ध 
भावसे बदना करता है साधु परभेष्ठीको, वह निर्वाणकों पायगा, 
प्रौर जो साधु परमेष्ठी तप, शील, गुण, तव्रह्मचय॑से युक्त है वे 
भी निर्वाणक्रों पायेंगे । तप १३ प्रकारके बताये गए हैं-- ६ 
बाह्य तप श्लौर ६ अंतरंग तप । जिन तपोमे मुख्यता पर पदार्थ 
के सयोग वियोगकी होतो है वे तप बाह्य बहलाते हैं। शोर 
जिन तपोमे मुख्यता आ्रात्मके परिणामोकी हो होती.-है वे भ्रत- 
रज्ध तप कहलाते हैं । सो बाह्य तप और अतरग तपसे सहित 
जो साधुजन हैं उनको मैं बदना करता हूं, उनके तपश्चरण॒कों 
, भी बदना करता हू । तप है इच्छा निरोधका नाम । इच्छावो 


शपिम रत 
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का रोकता सही मायनेमे सम्यग्दृष्टि ज्ञानीके ही बन सकता है । 
बसे प्रज्ञानी भी इच्छाप्रोको रोकता है मगर वह रोकता नहीं 
है किन्तु दबाता है। जिसको यह बोध हो कि इच्छा श्रौपा- 
घिंक परिणति है, कर्मोके उदयसे होने वाला विकार है इस 
इच्छासे मेरा सबंध क्‍या ? मैं तो इससे निराला केवल ज्ञाता 
दृष्ठ हु, ऐसी जिनको सुध है उन्होने भीतरसे ही इन इच्छाग्रो 
को मिंटोया, इंच्छावोकी जड दूर कर दिया भर जिसको इस 
ग्रतरग तथ्यका पता नही सो भले ही कुछ बाह्य ज्ञानके कारण 
उपवास करे, गर्मीमे तपश्चरणा करे, किसी भी प्रकारका काय- 
क्लेश करे उसकी इच्छायें मूलसे नही मिटी किन्तु इच्छायें दब 
गई । इच्छाग्रोको दूर किया है, धर्ममार्गेमे चलनेके लिए कदम 
येहाँसि उठाना चाहिए। मैं आत्मा केवल एक चेतन्यस्वेरूप 
मात्र हू, जिसका किसी दूंसरी वस्तुसे रच भी सबंध नही है । 
सन्ना हो न्‍्यारी न्यारी है, सबंध कैसे ? श्रौर, कर्मोके उदयसे 
होने वाली जो मेरेमें मायाकी छाया है, विभावो का अ्तिफलन 
है, कम रसकी फोटो है वह भी मेरा स्वरूप नही है। वह श्रोपा- 
घिक है, उससे भी मैं निराला हू, ऐसी जिसको श्रद्धा है वही 
पुरुष इच्छीम्रोको मूलसे नष्ट कर पाता है । तो इच्छा निरोध 
' न्ञामक तप सम्यग्हष्टिके, प्रविकार श्रात्मस्वभावके अ्रभ्यासीके 
इस भगंवर्त प्रात्माकी उपोसनामें ही जिनंकी घुन लगी हो उन 
'के ही यहतपश्चरण हो पाता है । तो सही मायमनेमे जिनेंको 
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तप हुआ है ऐसे साधुवों की मैं बदना करता हूं । 
(१२६) शीलगुणवान श्रात्मरत साधुदोंकी बन्दता-- 
शीलवंत साघुवों की मैं बंदना करता हु । शील मायने उत्तर 
'गुण जैसे मूल गुण र८ हैं, उंनमे कही यह नहीं श्राया कि गर्मी 
में पहाड पर बैठ कर ध्यान लगाओ, ये बातें मूल गुणमे नही 
है वे उत्तर गुणों मे भी प्रवीण रहते हैं। तो शील मायने उत्तर 
गुण । रात्रिपद्ययोग । राजिभर खड़े रहे या पश्चासनसे खडे रहे, 
निद्रा न लें, लेटें नही, यह भी एक साधुवोका चारित्र है, मगर 
यह मूल गुणमे नही है। मूल गण न हो तो साधुता नहीं 
रहती, उत्तर गण न हो तो वह उनकी प्रगतिकी कमी है मगर 
साधुपना नहीं मिटता | तो जो साधु शीलमे भी बढ़े है, उत्तर 
गुणोमे भी बुद्ध हैं, बढ़े चढ़े है उतको मैं बदन करता हू, और 
गृणके मायने मूल गुण । साधुके जो २८ मूल गुरा बताये है- 
2 महाब्रत, ५ समिति, ६ आवश्यक, ५ इन्द्रियका विजय और 
वस्त्र त्यागना, केशलोच करना, एक बार भोजन होना, खडे 
खडे भोजन होना, दतमंजन न करना, स्तान न करना, भूमि 
पर सोना श्रादि ये सब धूल गुण कहलाते हैं । इनके बिता सा- 
घुता नही रहती । तो ऐसे मूल गुंणोसे युक्त साधुवोको मैं शुद्ध 
भावोंसे बदना करता हू । ब्रह्मचर्य युक्त साधुवोकी मैं वदना 
करता हूँ । ब्रह्मचर्यके मायने श्रात्मस्वरूपमें रम जाना | जिसे 
पात्मत्तत्तका भ्रनुभव हुआ्ना वह ही पुरुष तो उसमे रम सकता । 
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तो यह भगवान श्रात्मा हो जिसकी दृष्टिमि सतत रहता है वह 
कहलाता है ब्रह्मचर्यथारी । यहाँ सामान्य ब्रह्मचयंकी बात नहीं 
कह रहे, वह तो होता ही है, मगर, भ्रात्मामे मग्न हो जाय, 
'शानसे ज्ञानमे ज्ञान हो हो, यह स्थिति श्राये, ऐसे ब्रह्मचयैधारी 
साघुवो को शुद्ध भावसे में वंदन करता हु॥। - -: 
चउसटिठचमरसहिश्रो चउतीसहि ब्रहसर्हि सजुत्तो । 
श्ररावरबहुसत्तहिप्रो कम्मक्वयकारणणिमित्तो ॥२६॥ 
इससे पूर्व गाथामे बदनाका प्रकरण था, उसी बदनासे 
सबधित यह गाथा कही जा रही है ।॥ तीथकर देव भी बदनीय 
है। तीर्थकर देव तो मुख्यतया बदनीय है, पर मिलते तो नहीं 
रोज-रोज, इसलिए साधुवो का पहले वर्णन किया । तीर्थंकर 
देवके पुण्यके उदाहरण हैं । तीथंकर-भगवानसे बढ़कर पुण्य 
किसीका नहीं मात्रा गया । यद्यपि वह पुण्य मोक्षका साधन 
नही है। मोक्षका साधन तो सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकृ- 
चारित्र है, पर जो धर्ममार्गमे चलता है उसके विशेष पुण्य हुग्ना 
ही करता है| तीर्थंकर तो वास्तवमे १३ वे गुणस्थानसे कह- 
लाते हैं। जब गर्भमे हुए, जन्म हुआ, मुनि हुए तब तक वे 
तीर्थंकर नही, जब उन्हे केवलज्ञान होता है तबसे तीथंकर कह- 
लाते हैं, फिर भी चकि मालूम है 'कि यह तीर्थंकर हो गे इस 
कारण उनको गर्भसे ही तीर्थंकर मानते है । श्रब तीर्थंकर गर्भ 
' में श्राये, तीर्थंकर तो भगवान परमात्मा कहलाते हैं, वह क्‍या 
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गर्भमे श्राति हैं, मगर जो जीव तीर्थंकर होगा उसे पहलेसे ही 
तीर्थंकर कहते हैं, जैसे किसी राजाका पुत्र है, राजगद्दी मिलना 
उसे निश्चित है तो बचपनसे ही उसे लोग राजा कहने लगते 
ऐसे ही तोथैकर प्रकृतिका उदय १३ वें गुणस्थानमे होता है 
शौर जहाँ तीर्थंकर प्रकृतिका उदय हुश्रा वहसि तीर्थंकर कहा 
जाना चाहिए, पर इन्द्रोते तो जन्मसे पहले ही समझ लिया 
था कि यह जीव तीर्थंकर होगा तब ही तो गर्भके ६ महीने 
पहले रल्नवर्षा करायो । तो जिसके प्रति यह निर्णाय है कि 
यह तीर्थंकर होगा उसको शभ्रभीसे ही तीर्थंकर कह गया है।* 
तो तीथंकर प्रकरृतिका जब उदय है केवलज्ञानी हैं उस समय 
उनका क्या वैभव होता है ? ६४ चमरसे युक्त होते है, ६४ 
चमर ढोरते हैं। अब उनके चमर देबोपुनीत सही पवित्र होते 
यक्ष हैं । भ्रब वे चमर तो यहाँ है नही, श्रौर चमर तो होने हो 
चाहियें न ? तो काहेके बनाये जायें ? चादी सोनेके, तारके, 
गोठेके या श्रन्य चीजके, मगर गरायकी पूँछ काटकर घचमर 
बनाना यह जैनशासनमे युक्त बात नही है । चमरी गायकी 
पूछ होती है ऐसी जिसकी चमर बनी है। उसमे क्या दोष 
है ? एक तो गायंकी पूछ काटकर ही लायी गई, वह चमर 
उसके बिना कैसे बने ? एक तो वह हिंसा, श्रौर दूसरे उसकी 
डडो जहासे भी चली है वहां चामका सम्बन्ध है, चाम भी है 
धोर हड्डी भी है तीचे । तीसरे---उसके बाल इतने कड़े होते 
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' हैं कि जिस मबखी या चीटा घीटी श्रादि जीवके ऊपर जोरसे 
पड जाय तो वह कट सकती है। तो ऐसा चमर बिल्कुल 
प्रयोग्ग है जेनशासनसे । जैनशासनमे तो ग्रहिसाप्रधान क्रिया 
होनी चाहिए । श्रव भगवानके श्ज्भधारमे या उनकी विभूतिकी 
यादमे गोटा या घाँदीके तारके या और किस्मके चमर बना 
लेना चाहिए। तो ऐसे ६४ यक्ष चघमर ढोरते हैं भगवानके । 
शोर वे ३२४ श्रतिशय करके युक्त हैं। ३४ श्रेतिशय क्या हैं ? 
१० तो जन्मके भ्रतिशय--जंब तीर्थंकरका जन्म होता है तो 
जन्मसे ही उनकी १० बातें श्रलोकिक होती हैं जो कि सबमे 
नही पायी जाती । वह श्रभी तोर्थंकर नहीं हुए, मगर तीर्थंकर 
प्रकृतिकी सत्ता है। मनुष्य हैं श्नौर इसी भवमे तीर्थंकर प्रकृति 
का उदय आायगा, ऐसी निकटता होनेसे ग्रौर विशेष पुण्य होने 
से जन्मते ही उनमे १० श्रपूर्व बातें होती हैं। वे क्‍या है 
१० बातें ? एक तो उनका बडा सुन्दररूप जो मनोज्ञ है, सर्वे 
जनोको प्रिय है.। दुसरा--उत्तके शरीरसे सुगच्धका होना। 
शरीर है तो गन्ध तो श्रवश्य होती है और प्राय. करके चूकि 
खून, चाम, हड्डी हैं, भले हो वे जीवित दशामे हैं फिर भी 
'उसमे गध तो बुरी होगो ही, लेकिन तीर्थंकरके शरीरमे बुरी 
गधघ नही भ्ौर सुगन्ध' है, जहां वे विराजे हो तो श्रास-पासक्रा 
वातावरण सुगन्धमय हो जाता है, श्रोर पसेव ,और निहार .भी 
नहीं है। पसीना भी-नही आता तीर्थंकरके शरीरमे, निहार 
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मल-मुत्त भी नही, उनका ग्रल्प भोजन श्रौर रसका भोजन है 
झौर उनमे ऐसा अद्भुत बल होता कि वह सब रसरूप बन 
जाता है। 

श्रभी यहाँ भी अनेक लोग ऐसे भी मिलते हैं जो खाते 
पीते तो रोज-रोज हैं मगर शौच तोन चार दिनमे जाते हैं। 
तो उनकी जठरास्नि इतनो पुष्ट होती है कि प्राय वह रसे बन 
जाता, भस्म हो जाता है। तो तीर्थंकर देवके तो ऐसी उत्कृष्ट 
प्रग्ति है कि भस्ग हो जाता है । उनके वचन हित, मिल, प्रिय 
निकलते हैं, वे तो महान्‌ आत्मा है, महापुरुष है । महापुरुषो 
फे वचन खोटे तुच्छ अपमान भरे वहीं निकला करते ब्रभी 
यहा ही देख लो, श्रगर कोई महापुरुष किसी छोटे श्रादमीकों 
कुछ समझा रहा है योर उसकी[समभमे नहीं भा रहा तो वह 
यो कहेगा कि भाई हम तुमको समझा नहीं सकते । आस 
रिंचाज तो थो हैं कि तुम्हे कुछ समझ ही नहीं ब्नाती, तुम्हारा 
दिमाग खराब है, हम इनना समकझाते हैं, पर तुम्हारे दिमायमे 
ही नही बैठता, गौर सधिक युस्मा होवें तो कहते कि तुम्हारे 
दिमासमें श्रुर् भरा हे, भमवर कोई बडा ग्ादमी कहेगा तो यो 
कहेगा कि भाई हम तुम्हे समझा नहीं सके याने हमारी गलती 
है, हैम उसका पूरा ढंग नही जातते हैं जो हम आपको समझा 
सर्के । हो तीर्थकर तो एक महान्‌ विभूति है, उनके वचन 
श्रप्रिय झौर प्हितके नही निकलते । ऐसे पुरषोकों सवपर 
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क्षमाभांव रहता है | भ्ौर दयाकी बुद्धि रहती है उनका एक 
प्रतिशय है झतुल्य बल । उनके समान वल यहां किसीमे नहीं 
पाया जाता । 

(१६८७) तीथंकरोंके अतुल्य बल सम्बधी एक दृशान्त-- 
एक बारका कथानक है कि तीर्थंकर नेमिनाथ प्रौर श्रीकृष्ण 
भाई-भाई थे । नेमिनाथ तो छोटे ये श्र श्रीकृष्ण बड़े थे, मगर 
श्रीकृष्णतो यह सन्देह हो गया था कि यह नेमिनाथ बढा बल- 
वान पुरुष है, इसके रहते हुए हमारा राज्यपर प्रभुत्व न रहेगा 
तो उसे कुछ चेतावनी देनेके लिए श्रीकृष्णने एक अदृम्बुत शखका 
नाद किया । भ्रव नेमिनाथ तो थे प्रवधिज्ञानी जन्मसे हो, तो 
उन्होंने सव हाल समझ लिया कि हमारे भाई श्रीकृष्णको कुछ 
घमण्ड झा गया है सो वहाँ एक बहुत बडी सभा तो लगी ही 
थो । श्रीकृष्ण भी वही मौजूद थे | तो वहां नेमिनाथने कहा 
सभोसे कि शव सभी लोग भप्रपने-प्रपने शरीरके बलकी बात बैठे 
बैठे दिखाओ, तो किसीने नेमिनाथका हाथ मरोडा, किसीने 
कुछ, किसीने कुछ, नेमिनाथ बोले कि तुममेसे कोई हमारी 
सबसे छोटो झगुली (लिगुली) जो मरोड सकता हो वह मरोड 
दे । तो प्रव देखो सभी श्रंगुलियोकी भ्पेक्षा छिगुलीमे कम बल 
होता है, वह भासानीसे मुड जाती है ! वहाँ नेमिनाथकी छिगु- 
ली मरोड सकतेमे सभी लोग प्रसमर्थ रहे, भझोर जब भ्रीकृष्ण 
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मरोडने लगे तो वह त्तो उसीमे लटक गये फिर भी न मरोड 
सके । तो यहाँ श्रतुल्य बलकी बात कह रहे कि तीथँकरोमे 
प्रतुल्य बल होता है, और वह नेमिनाथ दयालु इतते ये 'कि 
जब षडयत्न रचा गया श्रीकृष्णके द्वारा कि नेमिनाथको वैराग्य 
हो जाय, नही तो 'इसके' रहते हुए हमको राज्य भोगनेमे अनेक 
विष्त श्रायेंगे, तो नेमिनावका जब विवाह था तो श्रीकृष्णने 
बहुतसे पशुप्रोको एक जालके ग्रन्दर बन्द करवा रखा था 
भ्रौर सारथीसे कह दिया था कि जब नेमिनाथ इन पशुओं 
वाले स्थानपर पहुचे तो यहाँ रथ रोक देना । नेमिनाथ वह 
दृश्य देखकर कुछ तो पूछेंगा कि ये पश्चु इसके श्रन्दर क्यों भरे 
हैं'"। और कहा कि उसके पूछनेपर तुम यह भी कह देना कि 
थे पशु तुम्हारे साथके बरातियोको, श्रतिथियोको भोजनमे मांस 
खिलानेके लिए बंघे हैं । देखिये--वहाँ इस तरहका एक षड- 
यंत्र रचा गया । श्राखिर नेमिनाथने विवाहके लिए जाते समय 
मार्गमे जब वह दृश्य देखा तो उन पशुगप्रोका चीत्कार सुनकर 
सीधे ही मिरिनार पर्वेतपर चले गए | इतनी अद्भुत करुणा 
थी जीवोके प्रति । तो तीर्थंकरोमे श्रतुल्य बल होता है । 
(१२८) तीर्थंकरोंके शरीरके रक्त सम्बधी भतिशब-- 
एक श्रतिशय यह है कि उनके शरीरका खून दूधके समान 
सफेद होता है। प्रव भी हम श्आपमे दोनो रंगके खून है। 
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सफेद भी और लाल भी । जब लाल खून माज्रासे झ्धिक हो 
जाता है तो मनुष्य कठिन बीमार हो जाता है, श्रौर सफेद 
खुनमें सामथ्यं भौर निर्दोषता भ्रधिक है। तो तीर्थंकरोके तो 
सारे शरीरका खून सफेद होता है। क्यो सफेद है कि दोनो 
खूनोमे सफेद खून उत्कृष्ट होता है । एक कविने श्रलकारमे तो 
यह बतलाया कि जब मां के बच्चा होता है तो जब बच्चेपर 
माँ के हृदयमे प्रेम उमडता है तो मा के दूध पैदा हो जाता है, 
वह मां एक बच्चेके प्यारमे दूध वाली बन जाती है तो फिर 
तीर्थंकरकों तो तीनो लोकके जीवोपर प्यार है, फिर उनके 
सारे शरीरका रुघिर श्वेत हो गया तो इसमे कया भ्राश्चर्य ? 
उनके अ्रद्धमे १०००८ लक्षण होते हैं । लक्षण मायने उत्तम 
चिन्ह, तिल, रेखायें या उनके निशान, ये सब १००८ लक्षण 
होते हैं श्रोर उनका संस्थान समचतुरलखसस्थान होता है। 
१००८ लक्षणकी बात कह रहे | चूंकि उनके शरीरमे १००८ 
लक्षण होते हैं इसलिए भगदानको श्री १००८ लिखते हैं 
मायने १००५८ बार श्री हम बोल रहे श्र गुरुवोको, मुनियो 
को श्री १०८ लिखते हैं, उसका श्रर्थ है कि मुनियोके १०८ 
पापोका त्याग है। पाप १०८ प्रकारके होवे है--समरम्भ, 
समारम्भ और प्रारम्भ । किसी पापके कार्यका विचार करना 
यह समरम्भ पाप है, उस कार्यके साधनोको जुटाना यहू समा- 
रम्म पाप है और उस कार्यकों करना यह आरम्भ पाप है, 
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प्रोर ये तोनों ही पाप कृतकारित श्रनुमोदनासे होते हैं, करे, 
कराये, झौर अ्रचुभोदना करे । तो ये हो गंए ३ ५९ ३८ ६ प्रौर 
ये ६ ही पाप मन, वंचन, कायसे होते है तो & %८ ३८२७ 
प्रौर ये २७ ही प्राप क्रोधववश हों, मानवश हो, मायावश हों 
ध्रौर लोभवश हो तो २७४८ ४८ १० ८ पाप होते हैं, इन 
१०८ पापोका त्थागं होनेसे साधुवोको १०८ लिखा जाता है । 
२००८ न लिखना चाहिए क्योंकि साधु तो भ्ररहंतसे बहुत 
निम्न दशामे है श्रौर प्रायः करके कुसाधु श्रधिक होते हैं । तो 
१००८ लक्षणोसे युक्त हैं प्रभु । 

(१२६) तीर्थंकरोका श्राकार समचतुरस्रसंस्थान--एक 
भ्रतिशय है कि तीर्थंकरके शरीरका श्राकार समचतुरखसंस्थान 
है । नाभिसे नोचे भी उत्तता ही लम्बा और नाभिसे ऊपर भी 
उतना ही लम्बा जित्तना हाथ होना चाहिए उतना हाथ, हर 
एक श्रग जिस श्राकारमे सही होना चाहिए उस झआाकारमे होता 
है, तो उनका संस्थान है समचतुरस्रसंस्थान | श्रौर उनका सह- 
तन है वज्नवृषभनाराचसहनन याने वज्रके ही हाथ, वज्ञके ही 
बेठन श्रौर वज्षकी ही कीली, जो इतना पुष्ठट शरीर होगा वहाँ 
हो उपद्रव उपस श्राये तो उन्हें मेला जा सकता है भौर अपने 
ध्यानमे बाघा न थ्रा सके और ब्रात्मध्यानका कार्य निविघ्त हो 
लेगा, यहो कारण है कि मोक्ष भी वज्जवृषभनाराचसंहननसे 
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बताया गया. है । वज्रवृषभनाराचसंहनन पुरुषोंके ही होता है 
महिलाग्रोके नहीं होता । -. , हे 

:'' यहाँ दिंगम्बर शास्त्रोमे भी है ऐसा भर श्वेताम्बर शा* 
सत्रोम भी है। दोनोमे करणातुयोग करीब-करीब एक साथ 
चल द्रव्यानुयोग भी एक साथ चला, पर चरणानुयोगमे बदल 
को श्रौर उस बदलका कारण यह , है कि अपने आररामका 
ध्यान रखा कि हमको झाराम बहुत- रहे, कोई कष्ट-न, भागे: 
इस भ्राघारंपर श्वेताम्बर साधुवोमे चरणातुयोगकी.शिथिलता 
बंढ गई है| वहाँ भी ग्रम्थोमे इतना नहीं लिखा | एक,बार 
भोजन लिखा है भगवती सूत्रमे | कदाचित्‌ कोई भत्यन्त रुग्ण 
हो, गम्भीर परिस्थिति हो वो, दूसरी बार जल प्लौषधि जैसी 
प्रल्प चीज ले ले, पर ज़ब किसी प्रकारका रोग हो नही तो 
वहाँ एक बारका ही आ्राहार- बताया । श्रब साधु लोग दुबारा 
तिबारा भोजन करने लगे, उनको उनके भक्तोने किसीने रोका 
भही तो उनकी वह एक परिपाटी चल उठी । श्रत्र तो नये 
ग्रन्थ निर्माणमे लिख भी दिया कि ५-६ बार भ्राहार लें | तो 
४-६ 'बारका कोई श्र नही, जितनी बार श्रावश्यक हो उतनी 
बारं लें। एक या दो बारकी शोभा देता, श्रधिक बारकी नही । 
इतनी इतनी बार तो गृहस्थ्‌ लोगोको भी अशोभनीय लगता । 
तो प्रपने श्रारामका ख्याल रखकर वह घचरणांतुयोग है मगर 
दिगम्बर जैनदर्शनमे झ्रारामका ख्याल नही रखा श्र न उसमे 
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बदल किया, अगर मुनि बनते तही बनता तो तुम श्रावक ही 
रहो, वहाँ ही धर्मसाधना करो, पर साधु हो तो जो साधुवोके 
मूल गुण है उनके अनुसार ही चलना योग्य है। बड़े-बड़े 
फंठिन उपद्रव भी भ्रायें तो भी वे वज्वृषभनाराचसंहननमे 
समतापूर्वक सह लिए जाते हैं, और यह वज्जवृषभनारोचसंह- 
नन महिलाओझ्ोके नही होता । 

दूसरी बात--दोनों ही जगह यह लिखा है करणातुयोग 
में कि वज्नवृषभनाराचसंहननसे मोक्ष होता है तो शपने श्राप 
ही सिद्ध हो गया कि स्त्रियोको मोक्ष नही है । भ्रगर कोई 
बात कुछ सत्य लिखे या बोले तो यह ख्याल नही रहता कि 
यह पोल हमारा वहाँसे खुल सकता है, यह भूठ हमारी वहाँसे 
सिद्ध हो सकती है तो जल्दी-जल्दीमे लिख तो देते हैं मगर 
उनकी वह बात करणानुयोगसे सगत नही बैठती । वज्ञवृषभ- 
नाराचसंहनन एक पुष्ट सहनन है झौर यह तोर्थकरोके जन्मसे 
ही होता है। तो तीर्थकरके ये १० भ्रतिशय जन्मसे ही होते 
हैं, अब भागे कुछ बढे, मुनि हुए, केवलज्ञानी हुए तो उनके 
१४ अतिशय तो देवकृत हैं जिन्हे देव करते हैं और १० प्रति- 
शय केवलज्ञान होनेपर होते ही हैं । तो वे देवकृत भ्रतिशय 
क्‍या हैं? 

(१३०) केवलज्ञानीके १० अतिशय--एक तो प्रद्धेमा- 
गधी भाषा होना, तीर्थंकरका वचन किसी भाषारूपमें नही है। 


रडप दर्शनपाहुड प्रवचन 
उनकी दिव्यध्वनि है | तीर्थंकर दिगम्बर, जैनशासनमे किसीसे 
बोलते नही हैं, बातचीत नहीं करते । अच्छा श्राप ही अदाज 
लगा लें कि यदि उनसे बातचीत- करनेका सिलसिला बनता 
है-- आपका प्रश्न सुनें, उसका उत्तर दें तो इसमे कुछ न कुछ 
राग है कि नही ? पूर्वमे वीतराग होनेपर वचनालाप न बनेगा । 
जिसमे वचनालाप बनता है उसमे राग श्रवश्य है । चाहे प्रश- 
स्त राग कहो, चाहे कुछ । तो तीथँकरके अपने समयमे दिव्य- 
ध्वनि खिरती है वह भव्य जीवोके पुण्यसे श्लोर उनके वचन- 
योगसे दिव्यध्वनि श्रोकारके रूपमे खिरती है।, उसको जो 
लोग सुनते हैं वे प्रपनी-प्रपनी बुद्धिमाफिक उसका भ्रथे लगाते 
है, अपने प्रश्तोकों समाघान करते हैं शौर गणधर, देव जैसे कि 
महावीर स्वामीके गएघर गौतम हुए, वह द्वादशाज्भकी रचना 
करते हैं, पर तीर्थंकरसे कोई प्रश्न, करता हो, तीर्थकर उसको 
जवाब देते हो, यह क्रिया वहां नही है । प्रश्त करने वालेकी 
तो मशा है, कुछ भी बोले । यहा प्रतिमाके श्राग्े भी वह कुछ 
प्रश्ण कर सकता । पर तीर्थंकरके राग नहीं है इसलिए वहाँ 
वचनालापकी प्रवृत्ति नही है, समयपरे दिव्यध्व॒नि खिरती है । 
हाँ इतना तो झवश्य हो जाता है कि असमयमे अगर चक्रवर्ती 
थ्राये तो प्रसमयमे भी दिव्यध्वनि खिरने लगती, सो वह कही 
भगवानमे यह चक्ो श्राया है इसलिए हमे दिव्यध्वनि खिरना 
चाहिए ऐसा उनके राग नही उठा, किन्तु चक्रवर्तीका पुण्य ही 
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ऐसा है कि मेघ बरस जाय, दिव्यध्वनि खिर जाय, कुछ हो 
जाय । तो जैसे मेध बरसते हैं तो क्या वे ऐसा जानकर बर- 
सते हैं कि इस गांवमे न बरसे, यहाँ पापी लोग रहते है, इस 
गाँवमे बरसें, यहाँ पुंयवान लोग रहते हैं, मेघके ऐसा भाव 
नही होता, पर जीवोके पुण्य पापका प्रभाव ऐसा है कि वैसा 
योग हो जाता है। और भगवानकी दिव्यध्वनि सर्वे भांषाके 
लोगोको सुनाई द्वे, जो जिस भाषाका है श्रौर दूर तक सुनाई 
दे, यह प्रबंध देवकृत होता है । श्राज भी सुनते हैं कि सपयुक्त 
राष्ट्लूघ वगैरह बडी जगहोमे ऐसे-ऐसे यत्र हैं कि जिनके द्वारा 
एक भाषामे बोला जानेपर वह अनेक भाषाश्रोरूप परिणत हो 
जाता है, वहांपर बेठे अनेक भाषाश्रोके लोग उसे श्रपनी अपनी 
भाषामे समझ लेते हैं । (हमने देखा तो नही ऐसी मशीन; 
पर सुना अ्रवश्य है) तो यह अ्द्ध मागधी भाषा देवकृत अ्तिशय 
है । 

( १३१ ) बमरहंत भगवानके। श्रतिशय जीवोमें परस्पर 
मैत्रीभाव व दिशा श्राकाशका निर्मेलस होना--श्ररहत भगवान 
के ३४ अतिशयोमे देवकृत भ्रतिशय १४ होते हैं, जिनमे पहला 
प्रतिशय है भ्रद्धमागधी भाषा। दूसरा श्रतिशय है परस्पर 
मित्रताका होना । तीर्थंकर केवली भगवान लोकमे उत्तम पुरुष 
है, उनके निकट भी कोई जीव लड॒ता रहे तब तो बडा गजब 
हो 'जायगा ।" वहाँ जो पहुचता है वह अपना बैर भाव सब 
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छोड देना है श्लोर परस्पर मिश्रतासे रहा करता है । जो जाति 
से ही विरोध रखते हैं वे जीव भी समवशरणमे पहुचते हैं 
धोर परस्परमे पास पास बैठकर मित्रतासे सुनते हैं । तो यह 
धरहंत भगवातका एक ग्रतिशय है । प्रतिशय तो प्रभ्ुका ही 
है मगर उसमे कुछ देवों का श्रावागमन श्रौर उनका निरीक्षण 
ये सब होनेसे इसका भी प्रभाव है | , जैसे कोई बडा वक्ता 
भाया है, मानो किसी समाजमे कोई ज्ञानों पुरुष श्राया है श्रौर' 
सभाणके लोग हो उसके पास न प्रायें या उपेक्षा करें तो भन्य 
छोटे लोगो पर उसका प्रभाव कैसे हो सकता है ? तो बड़े 
लोगो का भाना यह एक ऐसा प्रभावक होता है कि दूसरे लोग! 
भी उससे प्रभावित होते हैं ॥ तो समवशरणगमे प्रभ्नु विराजे हैं, 
उनकी तो महिमा है ही, मगर देव लोगो का जो प्रवन्ध है, 
झभाना जाना है और चमत्कार है वह भी इस बातावरणमे' 
सहयोगी है । जीव परस्पर मित्रताको पाते हैं, पर मुख्यता है, 
प्रभुके सान्तिध्यकी । प्रश्का उपस्थितिमे एक भ्रतिशय यह है 
कि दिशायें, झ्राकाश निर्मल हो जांता है। जिससे कोई बाधा 
न श्राये । वहां न गर्मीकी बाघा न सर्दीकी, न बरसांतकी 
समवशरणमे प्रश्चु जब विराजे होते हैं तो वहाँ देव भौर इन्द्रो 
का प्रबन्ध होता है, दिशायें निर्मेल होतो हैं । | 
(१३२) तीर्थंकर परस देवकी सन्निधिकां अतिशय षड़्‌ , 
ऋतुवोके फल फूलका: होना, चरणकसलक्े नोचे स्वर्णेकुृमल , 
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की रचता होना-- एक ग्रतिशय यह है कि छहो _ ऋ तुबो 
फल फूल फलने लगते है, किसी भी समय तोर्थंकर विराजे हो 
तो उस समयके ऋतुके फल फलने लगते हैं, यह बात तो है 
ही-मगर भ्रागे शौर पीछेकी ऋतुम्रों के फल भी फलने लगते 
हैं। यह बात तो कुछ वैज्ञानिक ढंगसे श्रब भी की जाती है,। 
क्षिण प्रान्तमे चावलके पेड सालके बारहो महीने फलते फूलते 
हैं, भ्राम तो श्रब भी बारहो' महीने फलते फूलते है, श्रौर फिर 
जहां प्रभु विरोजे हो 'वहां तो यह प्रतिशय होना कोई आराश्च- 
मंजनक बात नहीं है, एक अतिशय यह है कि पृथ्वी काचके 
समान निर्मेल हो जाती है । घूल न रहे, कटक न रहे, कांचके 
समान पृथ्वी साफ रहे, ये सब देवकृत भ्रतिशय है मगर हुए 
प्रभुके सान्निष्यके कारण, इसलिए प्रभुका श्रतिशय कहा जाता_ 
है। जैसे जब कोई मिनिस्टर या राष्ट्रपति ग्रपते गाव या नगर 
में ग्राता है तो नगरपालिका;बहुत बढिया सफाई करती है तो 
बताओ्नी वहां श्रतिशव किसका माना जायगा ? उस मिनिस्टर 
या राष्ट्रपतिका, क्यो कि सफाई करने वाले तो कार्यकर्ता है 
झाडने वाले हैं, पर श्रतिशय है उस मुख्य नेताका, ऐसे ही प्रथ्च 
गमन करते हैं, विहार करते है तो भ्रन्य लोग भी उन्तके साथ 
बिहार करते है, उन विहार करने वालो को उस समय पृथ्वी 
बिल्कुल निर्मल काचके समान लगतो है । देवो'मे ऐसी बवि-. प 
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क्रिया होती है कि जिस कामको मनुष्य वर्षभरमे कर पावें उस 
कामको देव एक मिनटमे ही कर दें । एक भ्रतिशय यह है कि 
जब भगवान विहार करते हैं तो उनके चरण कमलके नोचे 
स्वरशंकमल रखे जाते हैं ओर वे सब कमल २२५ .रहते हैं । 
भ्रागे बढते जाते हैं श्रोर चारो भ्रोरसे स्वर्णकमलकी रचना 
होती हैं। प्रभु उस कमलपर पैर नही रखते, वे तो श्रतरिक्ष 
हैं, श्राकाशमे ऊपर ही रहते है, पर बडे पुरुषोके लिए स्वागत 
इसी तरह हुम्ना करता है ।॥ त्तो एक श्रतिशय यह है देवकृत कि 
भगवानके चरणकमलके नीचे स्वर्णंकमल रचते जाते हैं । 
(१३३) प्रभुका श्रतिशय देवाविके द्वारा जयवादसे श्रा- 
काश गु जना, मंद गंधोदककी वृष्टि होना व सुमिका धनधान्य 
सम्पन्न होना, श्रष्टमगल द्रव्यका होना--एक प्रतिशय यह है 
कि श्राकाशमे जय-जयकोी ध्वनि होती है, प्रभुको जय, जिनेन्ध 
देवकी जय । कौन करता है ? मनुष्य भी शोर देव भी । जय 
जयके नारोसे श्राकाश ग्रूज जाता है। कोई महापुरुष मुनि 
होकर तपोबलसे, समाधिबलसे परमात्मा हो गया तो वह तो 
एक इस लोकमे अ्ननोखी बात है । उसके दर्शनकों भी सब... 
प्राणी तरसते है । श्रौर जय-जयके शब्दोसे श्राकाश गजा देते 
हैं। एक अ्तिशय यह भी है कि उनके श्रागे-आ्रागे एक धर्मचृक्त , 
चलता है । जिसके दर्शनसे लोगोके चित्तमे प्रभाव पडता है |... 
जैसे धर्मंचक्रको शोभा ऐसी श्रद्मुत होती है कि दर्शन करते 
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ही लोगोके चित्तमे एक प्रभाव बनता है, भक्ति उमडती है 
प्रोर कोई महान लोकोत्तम प्रश्न॒ झाये है ऐसी भावनासे चित्त 
प्रसन्‍त हो जाता है, जब प्रभ्चुका विहार,होता है तब भी और 
समवशरणमे भी मद मद गन्धोदक वृष्टि होती रहती है याने 
इतनी मंद गन्धोदक वृष्टि है कि भीगे नहीं और सुगन्ध आये 
भ्राताप दूर हो जाती है, ऐसा वहां देवकृत श्रतिशय होता है, 
उस समय भूमि घन धान्यसे पूर्ण हो जाती है, यह है धाकृ- 
तिक अ्रतिशय । जहांसे प्रभुका विहार हो जाय वहाँ दुभिक्ष 
नही होता, सुभिक्ष ही रहता है प्रश्चके निकट अष्ट मगलद्रव्य 
होते है । फाडी, पखा, दर्षएणा आदिक जो ८ मगलवब्रव्य है वे 
उनके मिकट होते हैं । ऐसी श्रदुभुत शोभा प्रजाजतोको आनदो 
बरसाने वाला प्रतिशय प्रश्ुके होता है । ] 
(१३४) केवलज्ञान होनेपर प्रभुताका श्रतिशय सो सौ 
योजन तक सुसिक्ष होना, गगनगसन व अदयाका अ्माव-- 
केवलज्ञानके समयमे १० श्रतिशय है, जिसको केवलज्ञान हो' 
जाता है तो ये १० अतिशय हुत्ना करते है। जहां प्रश्न 
विराजे हो उसके १००-१०० योजन दूर तक दुश्िक्ष नहीं 
रहता । कोई जीव दुःखी नहीं रहता, अच्तका श्रभाव नही 
रहता, पर्याप्त सब सामग्रियां मिलती हैं, जिस समय प्रभ्ुकों के- 
वलज्ञान हो चुकता है तो वे श्राकाशमे ही गमन्‌ करते है । वे, 
नीचे जमीनपर चलते हुए नही मिलते हैं। दर्शवीय प्रश्न है, ,... 


जिला 
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उनसे बातचीत करना नही होता किसीसे । वे परमात्मा हैं । 
अगर बातचीत करेंगे तो 'वाक्य बोलकर, वहा ख्याल रखें कि 
मैं भ्रव इसका उत्तर दूँ, अगर दोःतीन चारने प्रश्त किया'तो 
उनको रोक रोककर सभीको उत्तर देंगे, ये सब बातें तो रागे 
मे होती हैं । प्रभु श्रत्यन्त वीतराग हैं। उनका किसीसे वार्ता- 
लाप नही होता । अगर शास्त्रोमे कई। वार्तालाप लिखा भी है 
तो उसका श्रर्थ यह है कि लोगोने कुछ बणघरसे पुछा तो गण- 
घंरने उत्तर दिया । तो जहा कोई मुख्य पुरुष विराजे हो उतर 
का ही नाम लोग लेते हैं, पर प्रश्नोत्तर प्रभके साथ नही 
होता | उनके तो समयपर दिव्यध्वनि खिरती है, उसमे ही 
लोग अपने श्राप सब समझ जाते है । वे प्रभ्नु श्राकाशमे गमन 
करते हैं । उनके कोई निकट भी नही पहुचता कि प्रभुको छू 
लेवें । श्ररहत भगवानको कोई छूता नही, वे दूर रहते हैं, 
दर्शनीय है । उनका गमन श्राकाशमे होता है । वहा प्राणिबध - 
नही होता जहँसि वे प्रभु चले जायें, लोगोके भाव प्रकृत्या ही 
दवयासे' उमड़ जाते हैं । हा 
( १३५ ) प्रभुके कवबलाहारका ,अभाव तथा उपसगरका 
झमाव--प्रभके कवलाहार नही है याने प्रभ भोजन करे, कोर ४ 
उठायें, खायें, निगलें, ऐसा श्राहार प्रभ्ुके नही होता । चाहे _ 
वह लाखो वर्ष भ्ररहत रहे पर उनके कवलाहार ,नहीं है, 
क्योकि आहारका सम्बंध केवल वेदनीय कर्मसे नहीं है। 


मोहनीय कर्म साथ हो 'तो आहार “ बनता है । मोह- 
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नीय कर्मका तो प्रभुने विनाश कर दिया | फिर एक बात 
शोर सोचो--प्ररहत हैं, परमात्मा है भ्रौर वे हाथमे खायें या 
धालीमें खायें, कौर उठायें झौर निगलें, यह तो छोटे छोटे 
पुरुषों की भाति बात है | श्रब इस दोषको छपानेके लिए चाहे 
कुछ भी कह दिया जाय कि वह गुप्त होकर खाते हैं, लोगो को 
दिखता नही है तो यह तो और भी अ्रधिक बुरी बात हो 
गई । मैं छुषकर खाऊँ, लोग मुझे खाते/ हुए देख न पायें ऐसी- 
मायाचारीमे तो और भी दोषकी बात है। प्रभ्रमे कवलाहार 
का अभाव है | ससारमे ही जब देवगतिके जीव हजारो वर्षों 
तक उतके रचमात्र भी क्षुवा नही होती, फिर ये तो देवाधिदेव 
हैं, इनके कवलाहार नही है इनपर कोई उपसर्ग भी नही कर 
सकता । यह नियम है कि केवलज्ञानीपर, तीर्थंकर पर कोई 
उपसर्ग नही कर सकता । उससे पहले उपसर्ग होता है, पर 
केवलज्ञान जगमेपर उपसगग नही है । पाश्वेत्राथ भगवान मुन्रि 
थे तब कमठने उनपर उपसर्ग किया। केवलज्ञानी त थे। जिन 
जिनको भी किसीने उपसगे किया वह मुनि अ्रवस्था तककी 
ही बात है। परमात्मा हो जानेके बाद उनपर उपसर्ग नही 
होता । े 

, ( १३६ ) तीर्थंकर परमदेवका श्रतिशय चारो ओर 
मुखका दीखना व सर्वविद्यावोका स्वामी होना--भ्रश्चुका मुख 
बारो भ्ोर दिखता है। यदि ऐसा न हो तो बड़ी गड़बड़ी यो 
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मचे कि सभामे.तो सब लोग श्राग्रे-श्रागे बैठते है, पीछेक्ी तरफ 
कोई बैठना नही चाहता, यदि उनको पीछेकी तरफ बैठना पड़ 
जाय तो उनमे अ्रसतोष श्रोर कलह बन सकता है । प्रभुका 
मुख होता तो एक तरफको मगर देवकृत अ्रतिशय है कि, उत्त 
का मुख चारो श्रोर दिखता है । श्रागे पीछे श्रगल बगल सभी 
तरफसे प्रभुका मुख दिखता है। कुछ यत्र ऐसे होते हैं, ,कि 
जिससे चारो श्रोर दिख सकता है । श्रभी यही देख लो किसी- 
किसी प्रतिमाके तीच श्रोर काँच ऐसा लगा दिया -जाता कि 
जिससे उच्त प्रतिमाका मुख किसी भी तरफसे देख लो, फिर- 
वहाँ तो वेवक्ृत रचना है, उसका वया कहना । वहाँ एक ऐसा 
प्रतिशय होता कि भगवानका सुख तो है एक ओर मगर दिख- 
ता है चारो ओर, इसलिए प्रभुका नाम चतुर्मंख भी है, चतु: 
रानन भी है। ये प्रभु स्व विद्यावोके स्वामी हैं। केवलज्नात्त- 
हो गया, उनमे सर्व कुछ कलक रहा तो अरब कौन सी विद्या 
झौर कला उनके शेष कहे ? ' 

(१३७) श्ररहंतकी प्रभुताका क्तिशय उनके शरीरकी 
छाया न पड़ना, नेन्नोका श्रनिसिष रहना व चख केशोका न 
बढ़ना-प्रभुके शरीरकी छाया नही पडती क्योकि प्रभ्ुुका शरीर: 
स्फटिक मणिके हुल्य सर्व दोषरहित हो जाता है ।' झब भी स्फ- 
टिक मरिणकी मृति हो तो उसकी छाया न मिलेगी, फिर उत्त “ 
का देह तो स्फटिक मणिसे भी उत्कृष्ट स्वच्छ है, उस शरीरको। 
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छाया नहीं पडती । प्रभुके नेत्र टिमकार नहीं मारते श्र्थात्‌ 
नीचे' ऊँचे नही उठते, किस्तु श्रद्धेतिमीलित (आधे बद भौर 
प्राधे खुले) होते हैं । प्रेब देखो कितनी निश्चलता और कितनी 
बीतरापताका श्रतिशय है । प्रभ्ुके केश भोर नख श्रब नही 
बढते | केवलज्ञान होनेसे पहले केश भी बढते थे, नख भी बढ़ते 
थे, तो नखोको भी पत्थरसे 'घिस-घिसकर या किसी तरह उस 
की (चिकित्सा रखते थे [ भ्रब केवलज्ञान होने पर न त्तो केश 
बढ़ेंगे और त नख बढेंगे । ऐसे प्रभुके केवलज्ञान होनेपर १० 
प्रतिशय होते हैं ।॥ यो अरहंत परसमेष्ठीके, तीर्थंकर परमदेवके 
बदनीय होनेके प्रकरणमे उनके अतिशय बताये गए है । 

. (१३८) अरहत तीर्थंकर प्रभुक्ती क्नवरतबहुसत्त्वहितता 
व कर्मक्षयकारणशनिसित्तिता--प्रशुके दर्शनसे, प्रभुके उपदेशसे 
बहुत प्राणियों का हित होता है, ऐसा उपदेश हैं उचका जिसमे 
स्व प्राणियोका हित है। जैसे तत्वज्ञानकी बात, उसे जो सुनेगा, 
समझेगा, अपने ज्ञानमे उततारेगा, अनुभव करेगा उसको भगबंत्त 
श्रात्माकी प्राप्ति होती है। और जैसे 'वरणानुयोगका उपदेश, 
जीवोकी दया पालन, तो जो दया करेगा उसका उपकार हुआ । 
उसके अशुभ पापकर्म दूर हुए और जिनकी दया पली उन्तका 
भी उपकार हुआ कि वे सुखसे अ्रपने जीवनमे चल रहे हैं, तो 
प्रभुके उपदेशसे सबका उपकार होता है भौर प्रश्चु कर्मक्षयके 
कारणमे निमित्त है। उनके गुणोका चिन्तन करनेसे अपने स्व- 


च्ाज्कना 
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रूपकी भावना जगती है, स्वरूपरमण होता है श्रौर भ्रनेको 
कर्मोका क्षय-होता है। इन बातोसे श्ररहंतदेव पूज्य हैं |. तो 
ऐसे पूज्य प्रमुके समवशरणमे विराजनेसे देवोने बहुतसे श्रतिशय 
बनाया, समवशरण आदिक विभूतियाँ बनायी तो भी प्रभुको 
किसी बातसे प्रयोजन नही । वे तो सकल ज्ञेयके जाननहार हैं 
तो भो श्रपने श्रनन्त श्रानन्दरसमे लीन हैं, जो होता है वह 


.सहज हो -रहा । जैसे मेघ बरसते है तो भव्य जीवोके पुण्योदय 


के श्रनुसार बरसते हैं । ठीक सही बरसते, न कम बरसते प्रोर 
न भ्रघिक | तो जहाँके लोग प्रधिक प्रुण्यवान हो, वहाँ भेघ 
सही बरसते हैं, तो उन मेघोके बरसनेमे क्या मेघोकी इच्छा 
है ? क्या वे यह सोचते हैं कि मैं इस जगह बरसूं इस जगह 
नही ? अरे भेघ ऐसा नही सोचते किन्तु जीवोके पुण्य प्रतापसे 
ऐसा होता है । ठीक इसी भांति भगवानका विहार किस ग्रोर 
होता है ? क्या भगवान राग करके विहार करते हैं कि मैं इस 
नगरको जाऊँ, इस दिशामे न जाऊं ? भरे जहाके जीवोका 
पुण्य विशेष होता है वहां प्रभुका विहार हो जाया करता है । 
तो प्रभु कुछ भी इच्छा नहीं रखते, वे मोहनीय कर्मसे रहित 
हैं । शेष तीन घातिया कमसे भी रहित है, उनको किसी भी 
प्रणु मात्रसे प्रयोजन नही, किन्तु वे वीतराग हैं, स्वज्ञ हैं। 
उस आत्माके ग्रुणविकासक। ऐसा माहात्म्य है कि जिससे ये 
सब अतिशय हो जाया करते हैं। ह 
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।/ णाणेण दंसरोग य तवेण वरियेण संजमगुणोण । 
चउहि पि समाजोगे मोक्‍्खो जिणसासरो दिदी ॥३०॥ : 
), (१३६) ज्ञान दर्शन चारित्र तपके साथ भावसंयथम गुण 
का समायोग होनेपर सोक्षका लाभ--इस गाथामे यह बताया 
है कि मोक्ष कैसे प्राप्त होता है। ज्ञान, दर्शन, तप और चारित्र 
झौर इनके साथ, संयम गुण हो तो इन चारोके समायोग होने 
पर मोक्ष होता है, ऐसा जैन- शासनमे कहा गया है। ज्ञान 
मायने ज़ो पदार्थ जिस तरहसे श्रवस्थित है उसको उस 
रूपमे सही जानना श्रौर केवल जानना हो, उसके श्रन्दर इृष्ट 
भ्रनिष्ट बुद्धि न जगता, क्योंकि इष्ट श्रनिष्टकी जो कल्पनायें 
बनती है वह रागद्वेषका कांम “है, ज्ञानका काम नही है। ज्ञान 
को, वृत्ति तो केवल प्रतिभास हो गया । तो ऐसा पदार्थोका 
प्रतिभास होना, जानता होना यह कहलाता है ज्ञान दर्शन, 
जान लिग्रा कि यह पदार्थ इस ही तरह है। और, ऐसा जानने 
के साथ यह भी जानन सहज बना हुआा है कि यह शआत्महित 
है। तो आत्मतत्त्वको श्रात्महित-रूपसे निरखनेकी जो एक 
स्वच्छुता जगी है वह है,दर्शन, चारित्र । अविकार स्वभाव 
ज्ञानमात्र जो प्रात्मतत्त्व है. उसमे रम जाना यह कहलाता हैः 
चारित्र | तो इसके साथ जो सयम गुर बना भावसयम, श्रपने 
श्रापके आत्मामे सयत होना, यहां ही जब एक अलौकिक आ- 
नंद जगा है तो उपयोग यहसे क्यों हटेगा ? श्रात्मामे ही उप« 
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योग रम रहा, ऐसे भावसयमसे सहित स्थितिं बने तो उस 
जीवका मोक्ष होता है । 

(१४०) केवल स्वस्वरूपकी हृष्टि व रतिसे कोषएथक 
लाभ--सोक्ष होनेमे बात क्‍या बनती है ? जीव भ्रकेला रह 
गया इसका नाम है मोक्ष । जीवके साथ श्रब एक श्रणुका 'भी 
सवध न रहा, संसार श्रवस्थामे तो सबंध वना है, मनुष्य कही 
जायगा तो शरीर साथ जायगा उसके साथ कर्म पर- 
माणु जायेंगे, ऐसा बंधन बँचा है, वहाँ न वधन है, 
न किसी प्रकारकी उपाधि है, ऐसा यह जीव अकेला हो 
गया उसको मोक्ष कहते है । जब दूसरा पदार्थ साथ ही नहीं 
है तो उसपर उपाधिका निमित्त ही क्या ? फिर विकार ही 
कुछ नही होता । तो जो विकार भावसे रहित हो गया, कर्मों 
से रहित हो गया, शरीरसे रहित हो गया, केवल ज्ञानज्योति 
ही रह गई उसको कहते हैं. मोक्ष । जो कोई ससारके प्रेमी हैं 
वे इस स्थितिमे शका करेंगे । मगर जहाँ दु ख रच नही रहता, 
कल्पनाझ्ोका मुलत अभाव है शान्त तो उसको कहेंगे । तो 
जहाँ केवलज्ञानज्योति ही विराज रही है, दूसरे पदार्थक। सबंध 
नही तो वहां भूख कहाँसे लगेगी ? शरीर हो तो भूख लगे । 
शरीर है तो उत्ते साथ सारे कष्ट है, पर शरीररहित केवल 
ज्ञानज्योति रह गई, धर्म, श्रधमें, प्राकाशद्रव्यकी तरह बिल्कुल 
धुद्ध स्वच्छ रह गया अब उसको कोई कष्ट वही हो सकता । 


गाया ३ है '१६१ 


तो ऐसे भ्रनन्‍्त सुखोंका स्थान यह मोक्ष हैं। यह मोक्ष इन 
उपायोसे प्राप्त होता है । इन उपायोंगे सबसे प्रधान बात यह 
है कि अकेला रह जाना है तो वह किस साघनसे भ्रकेला रहे ? 
वह जीव ससारभवमे भी चरम शरीरमे भी भ्रपने प्रापको ऐसा 
ही भ्रविकार श्रकेला निरखता है बद्धदशामे भी, जीव तो केवल 
चैतन्यस्वरूप है | ऐसा भ्रकेला यहाँ निरखा तो उस श्रकेला 
निरखनेकी साधनासे यह प्रकट श्रकेला हो जाता है। तो ऐसे 
इन दर्शन ज्ञान चारित्रके उपायोसे ऐसा श्रकेला रह जाना इस 
ही को जिनशासनमे मोक्ष कहा है । 

णाण णरस्स सारो सारो वि णरस्स होइ सम्मत्त । 

सम्मत्ताग्रों चरणं चरणाग्रो होह शिव्वाणं ॥३१॥ 

(१४१) मनुष्यका सार ज्ञान--पुर्व गायामे बताया गया 
था कि ज्ञान दर्शत चारित्र श्रौर तप इनके साथ संयमका समा- 
योग होनेपर मोक्ष होता है| तो ज्ञान दर्शन चारिन्रको इसमे 
श्रेष्ठठा बताते हैं। पुरुषका सार ज्ञान है। जैसे मनुष्यजन्म 
पाया है तो इस मनुष्यजन्ममे सारभूत चोज क्‍या है ? जब 
कोई कहे कि घन दौलत सार है तो घन दोौलतसे न इस समय 
शान्ति है शौर न मरनेपर साथ जायगा, भर उसके कारण 
अनेक आापत्तियाँ भी हैं। वह सार कहाँ रहा ? हर एक बात 
पर चिन्तन कर लो कि श्रात्मासे बाहरकी कोई भी बात मेरे 
भ्ात्माके लिए सार नहीं है। लोग परिवार कुठुम्बकोी बड़ा 
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सार सममभतते हैं। है क्या वहाँ ? जँसे खुद संसार अरशुद्ध 'है 
ऐसे ही वे संसारी जीव भी अशुद्ध हैं, खुद मलिन हैं । वे मेरे 
'लिए सार क्या ? वे भिन्न हैं। मेरे लिए सार क्या ? प्रत्येक 
जीव श्रपनी ही भावनासे अपने ही भावसे अपने झापकी परि- 
णति करता है, उससे मेरा सम्बंध क्‍यों ? मोहबश मूढतासे 
सम्बन्ध मान लिया है केवल | तो मलनुष्योंको सार क्या है ? 
'एक ज्ञान भ्रपनां ज्ञान अपना स्वष्ठप है कही भी यह जीव 
रहे, जाये तो ज्ञान कभी छूटता नही है । इस ज्ञानके लिए 
किसी दूसरेसे भीख मांगना नहीं पडता कि मुझे ज्ञान दो। 
ग्पनेमे से प्रपना हो ज्ञान प्रकट होता है भौर ज्ञान सही हो 
गया “तो उसमे बडी शान्ति है । कुछसे भी कुछ बियड गया, 
जहाँ सही ज्ञान बनाया, फिर क्‍या विगांड ? बाहरी चीज थो, 
यहाँ न रही वहाँ चली गई । उसमे बिगाड क्‍या हुआ ? शाति 
मिल गई । तो मनुष्यका सार ज्ञान है, जिसका ज्ञान सही नहीं 
अथवा दिमाग़मे खराबी है, ज्ञानका उलटन्पुलट चलता है वह 
तो महादुःखी है। कितना भी वैभव हो, ज्ञान श्रगर उल्टा 
चल रहा है तो उसे शान्ति नही मिल सकती । वैभव नही , है 
और ज्ञान सही है तो जिस कर्मके उदयसे हम मलुष्य हुए. हैं 
वह कोई पुण्यकर्म हो, तो था । वो जिस पुण्यके उदयसे ,मनुष्य 
हुए उसी 'पुण्यक्ते फलमे , गुजारा भी चलेगा। भ्रव कोई पुण्य 
ऊँचा गुजारा चाहे तो यह, उसकी गल्तो है। दूसरे--बहूत बड़े 
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(धनिक) लोगोको - देखकर कि मेरे भी उतनी कारें हों, मेरे 
ऐसे पहरेदार हो, ऐसी ही सेना हो श्रादि कुछ भी सोचे तो 
यह उसकी ,गल्ती है । क्यो सोचना ऐसा ? क्या प्रयोजन ॥ 
प्राध्मा ज्ञानस्वरूप है-तो वह अपने-ज्ञानकी ही दृष्टि रखे। 
-इन बाहरी चीजोकों तो बेकार समभोे । इस बाहरी-संग समा- 
गमको तो कीचड, कलक समभें, उसमें झादर, बुद्धि न॑ कर, 
,उससे भ्रशान्ति ही। मिलेगी । , ८ ०० ५ के 
(१४२) पुरुषका सार सम्यष्त्व--मेनुष्यका सार क्‍या 
'है ? ज्ञान,,भौर उसमे भी सम्यग्ञान याने जब सम्यवत्व॑ हो 
तब ही तो ज्ञान सम्यक्‌ - बनता है | सम्यक्त्वके मायने स्व- 
च्छता हो जाना, भ्रनन्तोचुबधी कषाय न रहे, मोह न रहे ती 
वहां जो अभिष्राय शुद्ध हो गया वह स्वच्छता-सम्यक्त्व कह- 
लाती है। तो इस पुरुषकों सार कया है ? सम्यक्त्व है, सम्य- 
गद्शंन, सम्यग्ज्ञान यह वेभव है । श्रगर पृुण्योदयसे बडे हुए हैं 
घन समागमसे भी, ओर- श्रौर बातोसे भी तो उसका कर्तव्य 
है कि अपना बडप्पन सहो बनावें । यह जो झूठा बडप्पन है 
दुनियाकां यह धोखा है, यह सब रहनेका नही है ,भौर इस 
“ही भवमे उलट-पलट भी हो सकती । इससे बडप्पन न माने । 
थ्रात्माका श्रगर घमंका बढप्पन श्रा गया तो यह संसारी बड- 
प्पन तो स्वयमेव ही हुप्ना ' करे । चक्रवर्ती कही कमाई करके 
छह खण्डका : राज्य बाता है क्या ? पुण्यका उदय-है, पा 
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लिया, उसका थोडा नियोग है कि वह देखने जाता है, उसका 
तब भी भाव निर्मल होता है कि हमारे इस छह खश्डके भरत 
छ्ेम्मे किसी भी राज्यमे प्रन्याय नही है। कोई भी राजा 
किसो प्रजापर श्रन्याय न करे, यह उसका भाव है, ओर इसी 
भावसे वह सेना लेकर चलता है कि श्रगर कोई राजा उद्ृण्ड 
है, कोई प्रजाको सताता है तो उसको मजा चखाया जाय । 
इसके लिए चक्रवर्ती दिग्विजय करता है । श्रनेको' लोग ऐसी 
शका कर बैठते कि शान्तिनाथ, कुन्थुनाथ श्रौर ग्ररनाष ये 
तीनो' तोर्थंकर चक्रवर्ती भी हुए और चक्रवर्ती दिग्विजय 
करता है तो इन तीनो के क्यो ऐसे भाव हुए कि मैं दूसरे 
राजाकों प्रपने भ्राधीन करूं ? तोर्थकरका तो इतना विशुद्ध 
अभिप्राय रहता कि सर्व जीव सुखी हो । तो वहां यह बात 
सममना कि वे सब जीव सुखी हो , इसी भावनासे वे दिग्वि- 
जय करते हैं । कोई राजा भ्रयर उदृण्ड हो, प्रजाको सताता 
हो तो उसे ठीक कर दें । भब एक प्रश्त भौर भी सामने खडा 
हो जाता कि मान लो कोई राजा ठीक है मगर चक्रवर्तीको 
अपना राजा नहीं मानना चाहता तो वह तो ठीक है, उसपर 
क्यो दिग्विजय हो ? तो भाई जो राजा चक्रवर्तीको नहीं मा- 
नना चाहता वह गरविष्ट है, उद्दण्ड है, वह प्रजामे भी पन्याय 
करता होगा । यो उसकी उहृण्डता ,देखकर चक्रवर्ती उसपर 
विजय करता है। सिर्फ एक उदाहरण है ऐसा जिसका उत्तर 
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मण किया ? बाहुबलि तो उहृण्ड न थे, प्रजा सुखभे थी” *, 
पर दिग्विजयका नियोग ऐसा होता है कि छह खण्डपर दि- 
ग्विजय चक्रवर्ती करता ही है । यदि कोई एक राजा भो वश 
में रहनेसे रह गया तो चक्रका नगरीमे प्रवेश नहीं होता। यदि 
चक्र नगरीमे प्रवेश न करे तो वहां यह सलाह होती कि यह 
चक़ नगरीमे क्यों नही प्रवेश करता ? तो कुछ नियोग 
भी है वैसा । तो जो कुछ भी वैभव प्राप्त होता है 
वह सब भी पुण्य भावका फल है। कोई यहाँ कमायी 
करके चाहे कि इतना बडा वैभव हमको मिले तो दैसा होना 
कठिन है । और कोई ज्ञानी है तो वह चाहेगा ही क्यो ? क्‍या 
घरा है इस वेभवमे ? शआआत्माके स्वरूपको निरखें श्रौर उस ही 
में तृप्त हो । उससे बढ़कर जगतमे कुछ भी चीज नही । श्राज 
जो वैभवसे हीन है शोर निर्मल परिणाम रख रहे हैं उत्तका 
वह परिणाम कभी निष्फल नहीं हो सकता । वह तो निभित्त 
नैमित्तिक भाव है । जैसे घड़ीमे सब पेंच पुर्जे सही है श्रौर 
उसमे चाभी भर दी गई तो वह तो चलेगी ही, वह निमित्त- 
नेमित्तिक भाव है, ऐसे ही आत्मामे निर्मेल परिणाम हैं तो 
पुण्यबंध होगा ही और उसके विपाकमे क्यो न ऋद्धि वैभव 
मिलेगा ? किन्तु सम्यस्शानी जीव अणुमान्रको भी श्रपता हित- 
कारो नही सममता । 
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(१४३) सस्यकतसे आारितका व चारिनसे निर्वाणक्ा 
लाभम--इस -पुरुषको सारभूत घीज ज्ञान है, सारभूत चीज 
सम्यक्त्व है और सम्यक्त्वसे प्राचरण बनता, है । सम्यक्त्वसे 
ही ज्ञान बना समीचीन ध्रौर सम्यकत्वसे ही सम्यकूचारित्र 
बना, भ्रौर सम्यकचारित्र होनेपर निर्वाण होता है। यह दर्श- 
नपाहुड, नामक ग्रन्य है । इसमे सम्यग्दर्शनकी महिमा बतायी 
गई है,। सम्पर्दर्शन भ्रात्माके सहज स्वरूपका श्रनुभवन होना, 
विश्वास होता यह सब सम्यक्त्वमे हुआ करता है। तो इस 
सम्यक्त्वकी यह महिमा है कि इसके हुए बिना ज्ञान सम्य- 
श्ञान नही होता, चारित्र सम्यक्चारिश्र नही होता और सम्यन 
गशदर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यकूृचारित्र इन ततीनोकी सम्पन्नता हो 
तब मोक्ष होता है| तो मोक्ष होता चारित्रस्े श्लौर चारित्र 
सम्यग्ज्ञान पुरवंक हो तो सही है शोर सम्यग्ल्ोन होता है सम्य- 
क्त्वके साहचर्यसे, इसलिए सुख्य प्रथम प्रारम्भिक सार चीज 
क्या है ?” सम्यग्दर्शन ।,जिसके सम्यक्त्व नही उसके तो प्रगति 
ही नही हो सकती । यह संसार एक गोरखधघा है, इसमे जो 
रहेगा, इसे जो छुवेगा, बस उसका. वही फसाव हो जायगा | 
उस फसावका सुलमकना, फिर उलभना,; फिर सुलभना, फिर 
उलभाना, बस यही दशा चलती रहती है | एक समस्या सुल- 
भी तो, दूसरी उलमी,, फिर दूसरी समस्या सुलमी ,तो तीसरी 
उलभी, बस यही चक्र चलता रहता है। जब हम ज्ञानंके रास्ते 
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से चलें तो हमारी सारी समस्‍यायें सुलम जाती है। यह बात॑ 
सम्यक्त्वके होनेपर होती है, इसलिए सारभूत चीज सम्यग्दशंन 
है । ह डे न कह 
-। णाणस्मि दसणेस्मि य तवेण चरिएण सम्मसहिएण । 7 
चोण्ह पि समाजोगे सिद्धा जीवा रण सन्देहों ॥३२४ 
(१४४) सम्यग्द्शनादिकी आराधनाकी श्रनिष्फलता-- 
ज्ञान होनेपर, दर्शन होनेपर और सम्यक्त्वसहित तय होनेपर 
ध्रोर चारित्र होनेपर जीव सिद्ध होता है, इसमे कोई सदेह 
नही । चार प्रकारकी श्राराधनायें बतायी गई हैं--(१) सम्य- 
क्त्वकी  श्राराघता (२) ज्ञानकी श्राराधना (३) धारित्रको 
झग्राराधना और (४) तपकी झाराघना। सम्यकत्वकी आराधना 
क्या है ? जो सम्यग्दर्शनका विषय है अखण्ड सहज चिन्मान्न 
श्ंतस्तत््व, इसकी ओर प्रीति पृवंक निहारना, इसमे ही हितका 
विश्वास रखना, मेरा हित मेरे सम्यक्त्वभावसे ही है, श्रन्‍्य 
पदार्थसे चही है, ऐसे सम्यक्त्वको हिंत रूपसे निहारना यह 
सम्यक्ट्वकी श्राराधना है । भ्रपना परिणमन सम्यक्त्वरूप होना 
यह सम्यक्त्वकी श्राराधता है। दुनियामे दूसरो दूसरोके घर 
तो खूँब जाये और जाने, पर श्रपने घरको न जाने, न रहे तो 


उंसका गुजारा नही चल सकता । (यह एक लोक व्यवहारकी 
बात कह रहे हैं) तो परमार्थंस यह हो बात है। प्रपने' घामको 


भ्रपने स्वरूपको जानें कि यह कसा स्वरूप है श्रोर अपने हो 
स्वरूपमे रमे तो उसका गुजारा है, वह श्राननद पाता है । जगत 
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में कोई सार नही । 

(१४५) बिवेकबलके बिना ही कायरताका योग-जैसे 
कोई जुवा खेलने वाला किसी जुवाकी फडपर बैठ जाय श्ौर 
उसमे प्रपता आधा घन हार जावे जितना कि अपने पास लिए 
था शोर वह चाहे कि मैं ग्रव यहाँसे चला जाऊे, झ्पना झाषा 
घन बचा लूं तो वहां फडपर बैठे हुए लोग उसे फडसे उठने 
नही देंगे । वे लोग ऐसी तानाकसी खीचेंगे कि वह उठ न 
पायगा फड पर बैठा हो रहेगा । जैसे-बस इतनी ही दम थी, 

“ओर जीत गया तो भी वह वहाँसे उठ न सकेगा । वे फड 
पर बैठे हुए लोग ऐसी तानाकसी करेंगे कि बस चल दिए, 
तुम बडे खुदगर्ज निकले, जीत गए तो भगने लगे ““। यो वह 
फडसे उठ तन सकेगा । तो ऐसी ही समझो कि यह सारा ससार 
जुवाका फड है । किस तरह यहासे कोई हटे ? बड़ा कठित 
है, क्यों कि परिवारके लोग, अपने सगके लोग एक इस प्रकार 
व्यवहार करते हैं कि कुछ विरक्ति भी श्राये किसीमे तो लोग 
उसकी विरक्तिको ढानेका प्रयत्न करते हैं। किन्तु जो भ्रत्यन्त 
कुशल व्यक्ति है वे किसीके बहकानेमे नही झाते । जैसे जुवारी 
लोग चाहे कुछ भी कहे मगर जी चतुर होगा वह तो उठकर 
चल ही देगा, ऐसे ही जो ज्ञानी पुरुष है वह किसी भी बैभव 
था परिजनको देखकर उनके आ्राकषंणसे अपना जीवन नही 
खोता, भ्रपना विवेक बचाता है । ज्ञानीका विवेक यदि यह 
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कहता है कि ग्रृहस्थीमें रहकर ही हम घर्मंसाघना ठोक निभा 
पायेंगेि, घर छोडकर हम इस स्थितिमे न निभा पायेंगे तो 
विवेक उसे घरमे रख रहा है, और जब कभी यह श्रपनेको 
समर्थ समझ ले तो विवेक ही उसे घरसे निकाल देता है। 
शानी पुरुष हर स्थितियोमे श्रपने विवेकसे काम लेता है | तो 
मुख्य बात तो सम्यग्दशेन है श्रौर सम्यकत्व हुए बाद उसे कुछ 
पुछना नहीं पडता । जो सही मार्ग है वह उसको सहज मिलता 
जाता है । तो ज्ञान होनेपर, सम्यर्दर्शन होनेपर जो तपश्चरण 
भ्रोर चारित्र होता है तो ये चारो मिलकर मोक्षके हेतु बनते. 
हैं । 
(१४६) तप आाराधनासे सिद्धि--तपश्चरण क्‍या ? 
इच्छाग्रोका निरोध । इस मनको बाह्य विषयोमे न जाने देना । 
कुछ सार ही नही बाहरमे । तुम किसके भोगनेकी इच्छा करते 
हो ? तेरा हितरूप तो तेरा ज्ञानस्वरूप है, अ्रपने ज्ञानमे अपने 
ज्ञानस्वरूपको लिए रह, इस हो मे तेरी भलाई है, बाह्य पदार्थ 
मे उसके इच्छा नही है यह ही तपश्चरण है, भ्रब ये इच्छायें 
किस-किस प्रकारसे रुके, कंसे-कंसे दूर हो, उनके ही उपायमे 
१२ प्रकारके तप बताये गए हैं। इन समस्त तपोमे इच्छागश्रो 
को दूर करना यह ही उद्देश्य बसा हुआ है । तो तपकी आ्ा- 
राधता किया । यह तपश्चरण उसके लिए लिए हितरूप है 
इस स्थितिमे जहाँ के इन्द्रिय श्रोर मन उहण्ड हो सक रहे 
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हैं । इनको निग्रह करनेका, इनको जीतनेका उपाय तपश्चरण। 
है । तपश्चरणको प्रानन्द माना है। धूपमे बैठनेका श्रानन्‍्द 
नही मानते, किन्तु घृपमे बँठे हुएकी स्थितिमे जो इन्द्रिय भ्रोर 
मन अपने आप सही बन गए, विषयोकी इच्छा न रही, उससे 
जो भीतर ज्ञानके श्रनुभवनका, दर्शनका ग्रानन्द है वह भ्रान॑द 
मिल रहा । लौकिक जन नो यह देखते है कि ऐसी कडी गर्मी 
में तेज घूपमे बैठे ये मुनिराज कैसा तपश्चरण कर रहे मगर वे 
तो वह भ्रन्तः प्रानन्‍्द लूट रहे हैं। जो श्रात्मस्वहूपपर हंष्टि 
है श्रीर उस ही मे ज्ञानका जो रमण है उसका वे प्रदुभुत प्रा- 
नन्‍्द लूटते है । उस तपकी मनमे ग्रशसा होना, उत्त तपश्चरण 
में श्रपना प्रयत्व होना यह है तपको ग्राराधना । चारित्रकी 
प्राराधना । सम्पकचारित्र ही साक्षात्‌ मोक्षका हेतुभूत है। 
जैसे सीढियां होती हैं तो जो श्राखिरोी ऊपरकी सीढी है उसपर 
पहुचनेपर महलमे पहुच सकते है । महलमे पहुचनेकी साधन 
वे सव सीढिया है, उन परसे ग्रुजरनेपर जीव साक्षात्‌ः पहुच 
गया, तत्कालकी बात वह ग्राखिरी सीढी है। तो सम्यक्चारित्र 
मोक्षके श्रति मिकटका भाव है। सम्यक्चारिश्रके मायने झ्ाप्मा 
धात्मामे रमण करे, ज्ञानमे शानस्वरूप समाया हो, ऐसी ज़ो 
ज्ञानकी स्थिति है उसे कहते हैं सम्यकृचारित्र । तो*ज्ञावी पुरुष 
हस सम्यक्चारिवकी भावना रखता है | यो चारोका समायोग 
द्वोनेपर जीव सिद्ध होता है । इसमे रच भो सन्देह नही है । 
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कल्लाणपरपरया लहंति जीवा विसुद्धसम्मत्त । 

सम्मह सगरयणां प्रग्पेदि सुरासुरे लोए ॥३३॥ 
' - (१४७) कल्याणपरम्परासे सम्पक्त्वलाभ व सम्यकत्वसे 
कल्याणपरम्परापूर्वक घुक्तिलाभ--निर्मल सम्यग्दर्शन होना 
यह एक ऐसा उत्तम रत्न है कि जिसके बलपर यह जीव 
कल्याणकी परम्परा सहित उच्च पदको प्राप्त करता है। तीर्थ- 
कर प्रकृतिका बन्ध होता है । तो वहाँ यह आ्रावश्यक नही है 
कि मुनि हो सो वह तीथकर प्रकृतिका बन्ध करे । इतना तक 
भी झावश्यक नही है कि वह श्रावककी ११ प्रतिमामे हो तब 
तीथंकर प्रकृतिका बध कर सके | सम्यक्त्व चाहिए । अविरति 
सम्यग्हृष्टि घोथे गुणस्थान बाला मनुष्य भी तीर्थंकर प्रकृतिका 
बन्ध कर लेता है ।'तो सम्यक्त्व भी निर्मेल हो श्रौर साथ ही 
समस्त जीवोके कल्याणकी भावना हो तो तीथैकर प्रकृतिका 
बध होता है । जो जैसा परिणाम करता है उस उस प्रकारसे 
उसका भवितव्य बनता है। चूकि तीर्थंकर प्रकृतिके बँघते 
समय लोक कल्याणकी भावत्ता थो तो श्रब तीथकर प्रकृतिके 
उदय होनेपर लोककल्याण होता रहता है | खोदे भाव कोई 
करे तो खोटी बात उसके सामने श्राती है श्रौर भली बात करे 
कोई तो भली बात सामने श्राती है ! ह 

( १४८ ) भावानुसार कर्मबन्ध व कर्मोदियानुसार देह- 
रचना--कर्म ८' प्रकारके है भोर प्रत्येकके अनेक - प्रकार है 
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सो शास्त्रमे १४८ भेद बताये गए है मगर ये १४८ ही नही 
है, भ्रसख्यात हैं, श्रनग्रिनते हैं। जैसे पम्चेन्द्रिय जाति भर 
भनुष्यगतिका उदय होनेपर मनुष्य हुए मगर उसके अ्रगोपांग 
तामकर्म है एक, उसके उदयसे अज्भ हुए, नाक है, कान हैं, 
सुख है, ये सत बने, मगर एककी नाक लम्बी, एककी ऊंची, 
एककी चपटी, “यो जितनी भी नांकें हैं उन सबमे भेद है। 
उतने ही उन करमंग्रकृतियो्में भेद हैं । उतनी ही बात नही, 
कान, नाक, हाथ, पर, एकके एकसे नही मिलते, कुछ न कुछ 
फर्क है, तो ऐसा फर्क होना उस उस प्रकारकी प्रकृतिका उदय 
है तो ये कितने फर्क श्राप पहिचान सकते ? कोई गिनती न 
बन सकेगी । श्रनपिनते फर्क है मनुष्य ही मनुष्यमे, तो इतनी 
तरह॒के तो नामकर्म हो गए, श्रब गुणविकासकी बात देखो-- 
एकमे कम ज्ञान, एकमे श्रधिक ज्ञान, एकमे उससे श्रधिक ज्ञान 
श्रथवा एकमे प्रेम, एकमे द्वेष, कम प्रेम, श्रधिक प्रेम, यो कि- 
तनी ही तरहको बातोमे श्रन्तर देखा जाता है । ये प्रन्तर स्तर 
भावसे तो होते नहीं कि जीव अपने स्वभावसे भ्रन्तर डाल 
लेता हो | यह श्रन्तर उपाधिके सम्बधसे होता है । तो जितना 
धापको भ्रन्तर नजर श्राया उतनी ही झ्रापकी कर्म उपाधि है । 
तो जीव जैसे भाव करता है उस प्रकारके कर्मका बन्ध करता 


है । 


( १४६ ) सम्यकत्व और विश्वकल्पारं। भावनाका फल 
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' तीर्यक्वरत्व--जिन्होंने. सम्यवत्वसहित होकर से जीवोके 
कह्याणकी भावना की उन्हे तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध होता और 
पचकल्याणक उनको प्राप्त होता । तो जिसके निर्मेल सम्यक्‍्त्व 
है वह कल्याणकी परम्परा सहित तीर्थंकर न हो तो भौर 
तरहके वैभव सूख मिलें, उनकी परम्पर!सहित यह प्रगति 
करता है | भ्रथवा जो कल्याण है, उपाय है, साघन हैं उनके 
उपायसे यह विद्वुद्ध सम्यक्त्वकों पाता है। वह सम्यग्दशन 
देव, सुर श्रसुर इन्द्रादिकके द्वारा पृज्य है। सम्यन्दर्शनसे युक्त 
कोई छोटी जातिका भी मनुष्य हो वह भी देवों द्वारा पूज्य 
होता है। तो वहाँ भी वह मनुष्य नही पूजा गया, किच्तु 
सम्यग्दर्शन ही पूजा गया। ऐसा सम्यग्दर्शन रत्न ही इस 
पुरुषको सारभूत है। भ्रन्‍्य किसी भी बाह्य पदार्थका महत्त्व 
पित्तमे ते लावें, एक सम्यवत्वका ही महत्त्व चित्तमे लावे । 

लद्ध ण य मणुयतत सहिय तह उत्तमेण गुत्तेण । 

लद्धूण य सम्मत्त प्रवखयसुक्ख च मोवख च ॥३४।॥ 

(१५०) मनुष्यत्वकी दु्लभताके प्रकरणमे श्रनादिवास 
का कथन-उत्तम गोत्रसे सहित मलुष्यपनां पाकर और सम्य- 
कत्वको पाकर यह जीव श्रविनाशी मोक्षसुख प्राप्त करता है । 
पहले तो मनुष्यपत्ता मिलना ही दुर्लभ है। इस जीवका गअनादि 
वास निगोदमे रहा, कबसे रहा, इसकी कोई म्यांद नहीं ? 
पझनादिसे ही रहा । जिस किसी प्रकार कोई कर्मयोग्र हुआ तो 
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निगोद पययिसे निकलता है, कर्मयोगके मायने यह है कि 
जीव जिन कर्मोका बन्ध करते है उसी समय उन कर्मों प्रकृ- 
तिबन्ध, प्रदेशवन्‍्ध, स्थितिबन्ध थ्रौर श्रनुभागबन्ध ये चारो 
निश्चित हो जाते हैं श्रौर हिसाव यह रहता है कि स्थितिके 
प्रनुसार जैसे जैसे भ्रागे आ्रगे समयमे परमाणु बेटते हैं वैसे 
वैसे परमाणु तो कम होते जाते हैं श्ौर भ्रनुभाग बढ़ता जाता 
है। तो ऐसे पहलेके ग्रनेक समयोके बद्ध कर्म एक समयमे 
उदयमे भ्रा रहे हैं तो उनके प्रनुभागकां भ्रनुपात होता है। 
जैसे कोई १० दवाइयोकी एक गोली बना ली जाय तो परथक्‌ 
पृथक दवाइयोका श्रसर भ्रन्य-प्रन्य है और १० दवाइयोको 
एकमे मिलाकर दवा बनानेका श्रसर दूसरा है । उनका ग्रसर 
उत्तके अनुपात माफिक है। ऐसे ही एक समयमे जो उदय 
चल रहा वह अनुपात माफिक है। वह श्रनुपात जब कमी 
मद दशाका श्राये श्रौर वही श्रायुवन्ध हो, गतिबन्ध हो ओर 
| सुविधाजनक बातें होती हैं । कितने ही निगोद तो मनुष्यभव 
-का बन्ध करके सीधे मनुष्यभव पा लेते हैं, पर यह , अत्यन्त 
- विरलोको होता है । हो 
(१५१) नियोदसे निकलकर भ्रन्य स्थावरोमे जन्म लेने 
की दुर्लभता--निकलनेका तारतम्यके भ्रनुसार क्रम यह है 
कि निगोदसे निकले तो श्रन्य' स्थावरोमे जन्म लेता है, पथ्वी- 
, काय, जलकाय, अ्रग्निकाय, वायुकाय और प्रत्येक, वनस्पति, 
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*इन स्थावरोमे जन्म लेता है। निभोद कहलाता है साधारण 
'वत्तस्पति । साधारण वनस्पतिसे निकला और इन ४ प्रकारके 
एकेन्द्रियोमे उत्पन्न हुआ, श्र यहां भी कुछ वश नहीं" है, 
क्योकि मन नहीं है । जहाँ तक मन नही वहां तक कुछ वश 
नही चलता कि यह जीव श्रपना कोई पुरुषार्थ बनाये 
ग्रोर तरक्की करें । वहाँ जो 'भी तरक्की होती हैं वह 
'कर्मोद्यकी मदतामे होती है । जैसे कोई मनुष्य नदी 
“पार कर रहा है-तो नदोमे श्रगर पूर भ्रधिक है, तेज हैं तो 
वहां पार होना कठिन है, चलकर पार कर ही नही सकता 
श्रोर यदि नदीका वेग हल्का हो जाय तो वहां पीरुष चल 
जाता है । 

(१५२) स्थावरोंसे निकलकर त्रसपर्याय पानेकी दुर्ल- 
भता--एकेन्द्रिय जीव भो कोई श्रवसर पाकर दोइन्द्रिय जाति 
-का बध करके दोइन्द्रियमे उत्पन्त हो लेता है । भ्स पर्यायमें 
प्रव आया है, दो इन्द्रिय जीव मरकर तीन इन्द्रियमे प॑दा हुआ्ना 
तो यह उसकी प्रगति है, वहासे ओ्रौर प्रगति हुई तो चीन 
एन्द्रियसे मरकर चार इन्द्रियमे प्राया, चार इन्द्रियसे मरकर 
प्रसज्ञी पञ्चेन्द्रियमे भ्राया, श्रसंज्ञी पञ्चेन्द्रियसे मरकर सज्ञी 
पड्चेन्द्रियमे ग्राया, तो सज्ञी पज्चेन्द्रियमे नाना प्रकारकी 
स्थितियां हैं । मेढक, चूहा, बिल्ली, कुत्ता आदि नाना प्रकार 
की जातियां हैं, उनमे उत्पत्त हुझ्ना श्रोर कदाचित्‌ और बड़ा 
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बना जैसे घोडा, बैल, भोटा, गधा, ऊँट, हाथी ञ्रादि तो वहां 
भी बहुत-बहुत बोक लादा गया, बधन किया गया, बंध किया 
गया । यो नाना प्रकारके दुःख भोगता है । भ्रगर वहां कोई 
निर्बल है तो उसे बलवान पशुझ्रोने खाया श्रोर भ्रगर बलवान 
हो तो क्रूर परिणशामका होनेसे श्रपणा जीवन बिगाडता है, 
प्रनेक पापोका बध करता है। तिर्यड्चगतिमे उसने बहुत पाप 
किया तो मरकर मानों यह नरकमे गया । यह कोई नियम 
नही है जैसा कि विकास बताया जा रहा है । तियेञ्च मर- 
कर मनुष्य भी हो जाय, देव भी हो सकता, पर यहाँ तार- 
तम्यके प्रनुसार उसके क्रममे यह बात बतला रहे हैं कि नरक 
गतिमे जन्म लेकर इसने बडे कठिन दुःख भोगे । 

(१५३) नरकगतिके प्राकृतिक दुःख--वहां प्राकृतिक 
दुःख क्या क्‍या हैं ? तो वहांकी भूमि ही ऐसी है कि उस 
भूमिके छूनेसे ही कठिन दुख होता है । झ्लौर उपमा दी है कि 
हजारो बिच्छू कार्टे तो भी उतना दुःख नही होता जितना कि 
नरककी भूमि छूनेसे होता है । तो क्या भूमिके स्पर्शमे ऐसी 
वेदना सम्भव है ? हां सम्भव है | यहां भी तो देखो--अगर 
बिजलीका करेन्‍्ट भीतमे य। फर्शमे श्रा गया तो उसपर पर 
घरना कठिन हो जाता है । वहाँ सारी पृथ्वी ऐसी है कि जिस 
भूमिके छूनेसे नारकी जीवोको इतना ढु'ख होता है कि हजारो 
बिच्छुवोके डसनेपर भी उतना दुःख नही होता । और क्योजी, 
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बहाँ कभी कभी देव भी तो जाते हैं सम्बोधनेके लिए | असुर 
कुमार जातिके देव तो लडनेके लिए जाते है। तो जो देव वहाँ 
पहुचते हैं क्या उन्हे भी वहांकी भूमि छूमेसे दुःख होता है !'“” 
नही होता । यह फर्क कैसे पड गया ? तो यह सब पुण्य पाप 
का झेल है । सीताका जीव प्रतीन्द्र रावण व लक्ष्मणकों सम्बो- 
धनेके लिए नरकोमे गया तो उसे तो वहाँकी भूमि छूनेसे दुःख 
नही हुआ । यहाँ भी तो देखा जाता कि जब रबडके जूते 
पहिनकर कोई श्रा जाय फर्शमे श्रौर वहां हो बिजलीका करेन्ट 
तो वह करेन्‍्ट उसके तो नहीं लगता और जो नगे पैरो वाला 
कोई ञ्रा जाय तो उसके वह॒करेन्‍्ट लग जाता । यह फर्क तो 
यहां भी देखा जाता । फिर वहां तो कुछ देहका भी फर्क है 
भौर पुण्य पापका महा श्रन्‍्तर है जिससे नरकोमे प्राकृतिक 
दुःख झ्धिक है, जिन्हे कोई देता नही भर होते रहते है। 
वहा ठड श्रौर गर्मी इतनी पडती हैं कि मेरूके बराबर लोह। 
हो तो वह भी गल जाय, पर ऐसी ठंड गर्ममि उन्हे रहना 
पडता है । तो प्राकृतिक दु ख वहां हैं | 

(१५४) नरकगतिसे पारस्परिक ढुःख--नारकी परस्पर 
दुःख पहुचावें सो वह भी दुख है । एक नारको दूसरे नारकी 
को देखकर जैसे यहां एक कुत्ता दूसरे कुत्तेको देखकर गुर्राता 
है बुरी तरह लडता है, सारा बल लगाकर, दाँत निकालकर 
गुस्तेमे होकर, चिपटकर एक दूसरेकों चीथता है, यह उनका 
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जातिस्वभाव है, ऐसे ही नारकी जीवोमे परस्पर एक दूसरेको 
देखकर ऐसा क्रोध जगता है, बैर-जगता है कि वेः तिल-तिल 
वराबर देहके ठुकडे कर डालते हैं, मगर उनके पापका उदय 
है ऐसा कि तिल तिल बराबर टुकड़े भी हो गए भौर तुरन्त 
वे जुड गए, देह बना है फिर ज्योका त्यो । वे मरते नही हैं। 
एक नारकी जीव ऐसे हैँ जो श्रपना मरण चाहते हैं, पर मरण 
नही हो पाता । वाको तीन गतियोके जीव ये मरना नही चा* 
हँते । यह तो स्वय नारकियोने एक दूसरेको तकलीफ पहुचायी 
मौर केवल इतनी ही बात नही, उनका शरीर ऐसा वैक्रियक 
है कि कोई नारको चाहे कि मैं इसके सिरपर कुल्हाडी मारूँ 
तो बस भाव करते ही हाथ उठाया कि हाथ कुल्हाडा बन 
जाता है। तो ऐसी कठिन वेदनायें वारकियोमे परस्पर होती 
रहती है । इसके श्रतिरिक्त दूसरे भो दुःख दिलाने वाले होते 
हैँ । 

(१५५) असुर द्वारा भिड़ाये जानेका नरकगतिमे वुःख- 
प्रसुर जातिके देव जिन्हे अम्बा, वरीष, उपजाति कहते हैं 
प्रसुर,भी सभी नही. भिडाते, उनमे भी जिनको: कोतृहल है, 
जिनको मूढता है वे ही जान-बूककर भिडाते हैं। जैसे यहां 
फे कोई-कोई मनुष्य तीतर, मुर्गा, बकरा, मोटा श्रादिको उन्हें 
परस्परमे लड़ाते हैं श्ौर उसे देखकर मोज मानते हैं तो ऐसा 
काम सभी मनुष्य तो नहीं कस्ते । जिनकी खोटी प्रकृति है 
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वे ही लड़ाते हैं, ऐसे हो सभी अ्रसुर जातिके देव उन नारकिय्नो 
को नही लडांते, किन्तु जिनकी ,्रकृति खोटी है वे ही लड़ति 
हैं। किस तरह लडाते है ? उनको ऐसा याद दिलाते है कि 
देख तेरा यह पूर्वभवकी बैरी श्राया । तेरा इस इस तरहसे 
'कत्ले किया था, श्रीर वहा जो भी नारकी होते है चाहे वे 
प्रवेभवके संबंधी ही क्यी न हो, वहा पहुचते ही प्रकृत्या उनमें 
देर हो जाता है । माँ ने अंगर बच्चेकी श्रांखमे श्रजन डाला 
हो, सलाईसे श्रजन लगाया हो और माँ बेटे दोनों नरकमे 
'पहुंच जायें, एक दूसरेको देखें तो बेटा कुअवधिज्ञानसे ऐसा 
'जानेगा'कि उसने मेरी प्रांखमे तकुझआ चुभोया था, मेरी आँख 
फोडना चाहा था, यो उल्टा श्रवधिज्ञान (कुग्रवधिज्ञान) होता 
'है, तो वहां भ्रसुर जातिके देव एक दूसरेको भिड़ाते हैं, उनकी 
पहलेकी घटनायें याद कराते हैं। तो यह प्रेरणा वाला कष्ट है 
'वहाँ । ऐसा सागरो पर्यन्त कष्ट भीगता है नारकी जोव । 
(१५६) दुलंस मनुष्पजन्स पाकर सी श्रज्ञानवश प्रमाद-- 
भान लो किसी नारकीके कुछ भले भाव हुए शोर उसने मचु- 
'यायु बीच ली, वह मनुष्य बन गया । मचुष्य कोई भी _बन्त 
सकता है । 'तिथ्थेंड्च भी बन जाते मगर एक क्रम मनमे रख- 
कर बोल रहे है। मनुष्य होनेपर सब जानते ही है कि यहा 
कितने कष्ट “हैं, कोई नीच 'कुलमे उत्पनंन होता, वहांकी अनेक 
तरहंकी बाघायें, झत्यन्त दरिद्रता आयी उसकी वेदना, उप« 
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द्रव श्राते हैं वह भी वेदना ) उनको रोग भी अनेक हुम्ना करते 
हैं उसका भी कष्ट, श्रसगति मिले, भ्रज्ञामे बढ गए उसका 
भी कष्ट । तो ऐसे अ्रनेक कष्टोमे इस जीवका समय गुजरा भौर 
बड़ी मुश्किलसे यह मनुष्यभवमे श्राया । मनुष्यभवसे मानो 
देवगतिमें पहुचा तो देवगतिमे भी तरक्कीका कोई उपाय नही, 
शारोरिक सुख या अन्य काल्पनिक मोज तो अनेक हैं, मगर 
कल्पनायें उन्हे दुःखी भी करतो हैं। किसी भी तरह यह जीव 
उत्तम गोनके मनुष्यमे उत्पन्न हुआ तो इसके मोक्षमार्गमे -चलने 
की बुद्धि नही श्रायी तो वह भी व्यर्थ । श्रात्महितकी बुद्धि 
जगे तो यह मनुष्वभवका पाता भी सफल है । तो किसी प्रकार 
उत्तम गोत्रसे सहित मनुष्यपत्ता पाया, वहाँ यह प्रयास करना 
चाहिए कि भमेरेको आ्रात्माके सही स्वरूपका बोध हो, सम्यक्‌- 
स्वरूपके मायने ्रविकार जाननमात्र जैसी अपनी सत्तामे अपना 
भाव है उसरूप अ्रपनेको अ्रतुभव करना, यह है सम्यकक्‍त्व । तो 
ऐसे सम्यक्‍त्वको पाकर यह जीव और प्राग्रे बढ़े । जिसमे हित 
श्रौर शान्ति समझा है, जिस स्वरूपको औपाधिक परभावोसे 
निराला देखा है उसमे उपयोगको स्थिर करनेका पौरुष करें, 
धौर इस प्रकार यह जीव श्रविनाशी मोक्षपदको प्राप्त करता 
है । 
_. विहरदि जाव जिणिदों सहसदटुसुलक्खणोहि सजुत्ती । 
._ चउतीसपझ्नइंसयजुदो सा पडि मा थावरा भशिया ॥३१॥ 
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(१५७) प्रभुविहारकी विशेषता -सम्यग्द्शन, सम्य- 
ज्ञान, सम्यक्चारित्रके प्रतापसे यह जीव अ्रहत परमात्मा 
होता है, तीर्थंकर परमात्मा होता है। तो तीर्थंकर हुए बाद, 
केवलज्ञानी हुए बाद उनके भव्योके उपकारके लिए विहोर 
होता है | प्रभु नही यह विचार करते हैं कि मैं इस जगतके 
जीवोका कल्यारा करूँ, यहां चलूँ। वे तो भ्रब वीतराग हो 
गए | यह भाव उन्हें पहले रहा था विश्वकल्याणका श्रौर 
उसोका निमित्त पाकर तीर्थंकर प्रकृतिका बध हुत्ना था श्रब 
तो वह वीतरांग है भौर ऐसा मातम पडता है जैसे कि स्था- 
वर प्रतिमा हो । मायने जैसे प्रतिमा किसीसे कुछ बोलती नही 
क्योकि उसे किसीसे राग नही । राग तो चेतनके साथ आता 
है, उस अचेतन पदार्थमे राग कहाँ। राग पहले था प्रभुमे मगर 
ध्ब मिट गया, वीतराग बन गए । तो वीतराग होनेपर ऐथा 
लगता कि जैसे ससारी जीवोमे पायी जाने वालो हलन चलन 
क्रिया, सज्ञा, चेतव इनसे निराला है। वहाँ देव और इन्द्र 
उनकी भक्तिमे बहुत बडे-बडे भ्रतिशय करते है । सो श्रतिशय 
सहित वीतराग सर्वज्ञ सकल परमात्मा होते हैं। उनका विहार 
वहाँ होता है जहाँके भव्य जीवोका श्रच्छा भाग्य होता है। 
सो विहार भी होता है श्रोर समयपर उनकी दिव्यध्वनि भी 
खिरती है सो ऐसा समझिये कि जैसे बादल भी त्तो चलते हैं 
झभोौर गरजते भी है, पर उन बादलोमे कोई संकल्प या राग 
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नही होता कि मैं घलूँ था गरज्‌, मगर होती तो है थे दी बातें 
ममेघोमे भी, ऐसे ही प्रहत भगवानमे संकल्प त होनेपर भी 
राग विचार नहों श्राते, ऐसा विहार होता है प्रौर दिव्यध्वनि 
'लिरती है, तो उसमे कारण जीवोका भाग्योदय है । 
(१५८) सुलक्षरसंयुक्त प्रसुका जगतपर उपकार--ये 
पजिनेन्द्रदेव जो १००८ लक्षेणोसे सहित हैं, जैसे कि प्रतिमाग्रो 
में दिखता है कि वक्षस्थलपर घीचसे एक निशान उभरा हुम्ना 
रहता है, वह उन सव लक्षणोमें प्रधान लक्षण है ऐसे ही प्रनेक 
लक्षण परमे, हाथमे, सिरमे, श्रंग श्रगमे अनेक शुभ लक्षण 
होते हैं प्रौर इसके अतिरिक्त ज्ञानविपयक तो कितने ही लक्षण 
बताये जायें । इन सब लक्षणोसे युक्त अ्रहत जिनेद्ध ३४ 
झतिशयोसे सहित जब तक विहार करते है तब तक वे मानो 
धाचर प्रतिमा ही है, क्योकि किसीसे वोतचोत वे करते नहों, 
हन सब प्रसगोमे चाहे मोटा राग न हो पर 'कोई छोटा सूक्ष्म 
शाग कारण है जो मात्रा अ्रक्षर बदल-बदलकर बोला जाता 
है। ये प्रहंत प्रभु कव तक विहार करते है । जब तक कि 
ये अपना योग निरोध तही करते । जैसे किसोके अरब खरब 
धर्षको ध्रायु है, भ्रहंत होनेपर भी, तो वे झ्रब खरब वर्षो 
तक विहार करते रहते हैं, समवशरणकी [रचना होतो है, 
दिव्यध्वनि खिरती है। | ! 
(१५६) असुका योगनिरोध व सुंक्तिलाम--कुछ समय 
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शेष रहनेपर, कोई १५ दिन शेष रहनेपर, कोई श्रौर कम बढ़े 
शेष रहनेपर. योगका निरोध करते हैं, मायने विहार दिव्यध्वनि 
प्रादिक ये सब, बद हो जाते है,, यह कहलाया स्थुलनिरोध । 
एक ही-जगह ग्रासनसेः रह गए, जरा' भी हिले डुले नहीं, इतने 
पर भी भीतरमे. प्रदेशोका योग चलता रहता है, सो यह योग 
धीरे-धीरे नष्ट होता है। मनोयोग नष्ट हुम्ना, फिर वचनयोग 
नश्ट हुआ, श्वासोच्छवास दूर हुग्ना, ये सब योगमे श्रांते हैं; 
निरोध होता है. ऐसग, फिर श्रौदारिक काययोगः रह गया भ्ौर 
उनका समुद्घात- होना हो तो श्रौद्यरिक मिश्र, फिर. कार्माण' 
काययोग, फिर झदारिक मिश्र, फिर कार्माण काययोगमे आरा 
गया, उसके बाद सुक्ष्मथोगका- भी निरोध होता है।। तब, वहाँ 
तीसरा शुक्लध्यान जगताः है, इसे कहते हैं सूक्ष्मक्रियाप्रति- 
प्ती ।. उस ध्यानसे, उस योगसे कोई मनसे ध्यान नही करे- 
ता । कोई कोशिश नही है, ध्यात्त भी कुछ नही है ॥ मगर 
कर्मोंक। निर्जेरण देखकर उसको ध्यान कहते है । उसके बाद 
भ्रयोगकेवली होता है श्रौर फिर सिद्ध हो जाता है । तो वे 
सकल परमात्मा वीतराग होनेके कारण ऐसा' दर्शनीय हैं कि 
चेष्ठाकी श्रोरसे तो थावर. प्रतिमाकी तरह लगते श्रौर भीतर 
गुणविकासकी ओरसे- के सारे लोकालोकके जाननहार है + वे 
परमाल्मा बदतोयः हैं । श्रब. इस दर्शेनपाहुडमे भ्रन्तिम गाथामे 
यह बतलाते हैं कि जीव कर्मका नाश कर मोक्षको प्राप्त करते 
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है । 

घारसविहतवजुत्ता कम्म॑ खविऊण विहिवलेशत्सं । 

वोसट्टचत्तदेहा शिब्वाएमणुत्तरं पत्ता ॥३६॥ 

(१६०) सतलभ्यमर्मित तपोबलसे अनुत्तर निर्वाणाकी 
प्राप्ति-- बारह प्रकारके तपोंसे सहित अपने श्रात्माकों आत्मा 
में रमानेये विधानफे बलसे कर्मोका नाण करके यह देहरहित 
होते हैं भौर भ्रनुत्तर याने सर्वोत्कृप्ट जो निर्वाणपद है उसको 
प्राप्त करते हैं। पहले साधक दशामे तपश्चरणकी साधनासे 
तपश्चरणमे प्रध्यात्महप्टि स्थिर करके साधनासे वे झपने वि- 
भाव चिकारोका विनाश करते है, विभाव विकारके प्रश्षयसे 
करममि फर्क होता है । कर्मोका क्षय होता है और कर्मोके क्षय 
के चलसे श्रात्माके विकार दूर होते हैं, स्वभावदशा प्रकट 
होती है उसमें साघना तपश्चरणमे होती है भ्रोर तपश्चरणमें 
रहकर साधना प्रात्मस्वभावकी उपासनाकी होती हैं। इस 
भंतस्तस्वके विघानसे वे देहरहित होते हैं। जो शेष चार 
भ्रधातिया कम वचे थे वे सव एक साथ दूर हो जाते हैं। इन 
प्रभुको अभ्रनन्त सुख तो सकल परमात्माको प्रवस्थामे हो मिल 
गया था, मगर जो उपाधियाँ छद्यस्वथ अवस्थामे इस जीवके 
गुणोके घातमे सहायक बन रही थी वे चाहे अ्व उनकी सहा- 
यक नही हैं फिर भी श्राखिरमे उनकी शभ्रावश्यकता कया है ? 
उनकी स्थिति है, उनकी निर्जरा [होती है श्लौर सब कर्मोंका 
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क्षय हो जानेपर उनको श्रनुत्तर श्रानन्‍्द मिलता है। संसारमें 
प्रनेक प्रवस्थावोकी तुलना की जा सकतो है | जीवकी जीवसे 
तुलना, श्रानन्दकी श्रांनन्‍्दसे तुलना । जैसे श्रमुक पदार्थके खाने 
में ऐसा श्रानन्द श्राता जैसा कि श्रन्य श्रमुक पदार्थेका' व 
मगर निर्वाणकी तुलना नही है । मोक्षमे किस प्रकारका' श्रानंद 
है उसकी तुलना ससारकी किसी भी स्थितिसे नही' हो सकती 
सो ऐसा. वह 'निर्वाण सुख श्रनुत्तर सुख' (ग्रनुपम भ्रानन्द) 
कहलाता है | सो यह श्ररहत परमात्मा, यह केवली'गुणस्थान' 
मे प्राकर' जहाँ योग नही रहा रच भी, वहाँसे चार श्रघातिया 
कर्मोका विनाश होकर एक हो समयमें लोकके श्रग्रभागपरं 
पहुच जाते है | तो ऐसे उत्तम श्रानन्‍्दके लाभका मूल“ कारणा 
क्या रहा ? सम्यग्दर्शश । सब बात सम्यर्दश्शनसे “प्रारंस्भ 
होती । तो इस दर्शनपाहुड ग्रन्थमे सम्यग्द्शनसे सम्बन्धित 
तत््वोपर प्रकाश डालकर सम्यक्त्व घारण करनेके लिए पुरु- 
दाणे कंरनेकीः प्रेरएु( दी गई है । 


। दशनपाहुड प्रेवेचंन संमाप्तें ॥ 
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हि वास्तावकता 
१- १०४२ जाततमे श्रनन्त श्रात्मा हैं भ्रोर उससे प्रनन्त्त,, 


गुरो जड परमाणु हैं। 

२- -१०४३ वे सभी आत्मा व सभी श्रणु भ्रनादिकालसे 
हैं, भनन्‍तकाल तक रहेगे। ,- 
,. ३० १०४४ प्रत्येक आ्रात्मा, प्रत्येक प्रणु श्रपने ब्राप सत्‌ 
है, किसीकी कृपा या भ्रसरसे नही । 

४० १०४१५ प्रत्येक पद्म श्रपती-अपनी परिणतिसे ही 
परिणमते हैं, दसरोकी परिणतिसे नही । 

५- १०४६ आत्माकी दो भ्रवस्थाएँ होती हैं, पहली 
भ्रद्ुुद्धावस्था;, दूसरी शुद्धावस्था । 

- ६- १०४७ जहाँ श्रात्माके परमे आत्मबुद्धि.है, प्रपनी 

या, परकी पर्यायमे रुचि,-है, वह उसकी भ्रशुद्धावस्था है 4 . 

७- १०४८ जब प्ात्मा, [संकल्प विकल्पसे, रहित :हो- 
जाता है ज्ञाता मात्र रहता है वह उसकी शुद्धावस्था है । 

८- १०४६ प्रत्येक भ्रात्मा व श्रणु परस्पर पत्यंत भिन्‍न 
४ । किसीके स्वरूपमे किसीका प्रवेश नही है । 

६- १०५० शरीर भोरें प्रीत्माकी संम्पर्क होते हुये पशु, 
पक्षी, मतुष्यादिके रूपमे होना अ्रज्ञान दशाका फल है । 

१०- १०५१ अखुवोका काठ, पत्थर, ईंट, लोहा, सोना, 
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घांदी, शरीर आ्रादि स्कंघरूपमे होना उनकी विकार प॑रिशंति' 
को फल है। 

११- १०१५२ प्रांत्मा ' निविकार होकर' फिर कभी वि- 
कारी नही होता । परन्तु प्रणु निविकार होकर भो विक्वत हो ' 
संकेता । 

१२-१०१५३ श्रात्माके विकारका कारण पूर्वविकार'' है, 
प्रशुके विकेरकी कारण भ्रणुंके स्निग्धं रूक्षे गुरोंका पंरिणमन 
है ॥ 

१३- १०५४ किसी भी ग्रात्मा या सैकँघके साथ अपना ' 
समवाय संमेमनें। भ्रज्ञान है, दुःखका कोरण है । ; 

/१४- १०५४५ ब्रोत्मामे उठने वाली 'राग द्वेषादि तरंगें 
स्वभावसे नही है, इसीलिये नाशवान हैं व दुख स्वरूप है । 

१५- १०४५६ पदार्थ सामान्यविशेषात्मक हैं, जिसमे सा« 
मान्य श्रश तो ध्रूव है, विशेष अ्रश भ्रप्नू व है । 

१६- १०५७ द्रव्यके त्रकांलिक, एकाकार (ग्रखण्ड) 
स्वभावको 'सामान्य' कहते हैं, श्रौर उसकी प्रतिसमयकी श्रव- * 
स्थाभ्रोको विशेष कहते हैं । ् 

१७- १०४५८ “सामान्यकी दृष्टिमि विकल्प नही, विशेषकी 
दृष्टिमे नाना विकल्प है ।” 

१८- १०५९ जीवके गुणोका सामान्य स्वभावके श्रनुकूल 


विशेष (अवस्था) होनी मीक्ष है, मुक्तात्माग्रीमे . इसी/कारश। 


१८६८ दर्शनपाहुड प्रव्चने; 


परस्पर, विलक्षणता नही होती । ; : 

१६९- १०६० मुक्तात्मा पुर्ण समान हैं, पूर्णा सर्वज्ञ, हैं 
जिनकी सत्य उपासना होनेपर उपासकके उपयोगमे कोई व्य- 
क्तिनही रहता। . - शा 

२०- १०६१ जिसभ्म्नावमे व्यक्ति नही उस भावमे पर-: 
मांत्मा एक है, वह भाव है शुद्ध चैतन्य भाव।  _ 

२१- १०६२- कोई भी प्रात्मा परमात्मा होकर शुद्ध - 
चैतन्य भावरूप ब्रह्मम मग्न हो जाता, उससे विपरीत सत्ता 
वाला नही. रहता । 

२२- १०६३ यही एक सत्य है, यही कल्याणा है, यही 

तत्‌ सत्‌” यही “सत्‌ चित्‌ श्रानन्‍्द” यही “सत्य शिवं 
सुन्दर!” है। 
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मुद्रक--र्हण/निर्ष दास्त्रमाला प्रेस, सदर मेरठ | 


बज जा 


